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पृ० को कानजो स्थवामो स्वाध्याय करते हुए 





निवेदन 


ज्टर्च(5०- 


भगवान श्री कुन्दकुन्दाचार्य देव ने श्री “समयसार” (समयप्राभुत) की रचना 
की उसपर श्री भगवान्‌ अमृतचन्द्राचार्यदेव ने “आत्मख्याति” टीका लिखी । टीका में 
आचार्यदेवने पद्मौ/कलश ( जिन मन्दिर के शिखर पर सुवर्ण कलश के समान ) भी 
लिखे । उन कलझो पर आञत्मसंचेतनका निर्मल रसास्वाद लेनेवाले पं० श्री राजमल्लजी 
पाडे ने वर्तमान चलती दृढारी भाषामे स्वत्तत् टीका की । प्रत्येक श्लोक की टीका 
में पंडितजी ने अपूर्न अथे व भावका उद्घाटन किया है । 


विक्रम स १६५४७ मे स्वर्गीय ब्रह्मचारी श्री शीतलप्रसादजी द्वारा अनेक 
हस्तलिखित प्रतियो के आधार पर संपादित इस ग्र थका श्री मुलचन्द किशनदास 
कापड़िया द्वारा सूरत से प्रकाशन हुआ था । उसीके आधार पर पंडित श्री फूलचन्दजी 
सिद्धात जास्त्री ने हिन्दी भाषा मे अनुवाद किया है। सूरत से प्रकाशित प्रतिमे छूटे 
हुए स्थलों के सशोधन के लिए पंडित फूलचन्दजी ने अंकलेद्वर श्री दि० जैन 
समाज से तथा भगवानदास शोभालाल सागरवालो से प्राप्त हस्तलिखित प्रतियोंसे 
सहायता ली है । 

हिन्दी भाषा परिवर्तेनमें मूल ढूढारी का भाव पूरी तरह से आ जाय इस 
अभिप्रायसे अध्यात्म मूति श्री कानजी स्वामी के सानिध्य में श्री रामजी भाई, पंडित 
हिम्मतभाई, श्री लेमचन्द भाई, ब्रह्मचारी चन्दृभाई इत्यादि विद्वानों व श्रीमानों ने 
संशोधन में सहयोग दिया है । 


बलेमान प्रकाशन श्री दि० जैन स्वाध्याय मदिर टुस्ट सोनगढ से प्रकाशित 
वि० स० २०२३ की प्रति के अनुसार किया गया है। अतः हमारा टस्ट स्वाध्याय 
मदिर टुस्ट, हिन्दी भाषा परिवर्तनकार पडित फूलचन्दजी व उनके कार्ये में सहयोगी 
विद्वानों व श्रीमानों का आभारी है। 


(४) 


समयसार कलश टीका ग्रंथ लम्बे समयसे ग्रप्राप्प था अतः इस ग्रन्थ से 
जिज्ञासु जीवोंको आत्मलाभ मिले इस दृष्टि से हम इसका प्रकाशन करा रहे हैं । भ्रधिक 
से अधिक व्यक्ति इस ग्रथ का लाभ लेवे इस हेतु लायेते कीमतसे २४५ प्रतिशत कम 
इस ग्रथ की कीमत रखी गई है । 


ग्रत में हम भावना करते है कि इस ग्रथ के हाद्र को समभकर अ्रंतर मे 
तदनुरूप परिणमन होकर सब जिज्ञासु निराकुल सुखको प्राप्त हों । 


भावनगर (गुजरात) विनीत : 
प्रष्ठाह्विका ट्रस्टीगण 

फाल्मुन शुक्ला ८ श्री वीतराग सत्‌ साहित्य प्रसारक टुस्ट 

वि. स. २०३३ भावनगर ( गुजरात ) 





टीका और टीकाकार 
कविवर राजमल्ल जी 


राजस्थानके जिन फ्र्मुख विद्वातोंने झात्म-साधनाके अनुरूप साहित्य प्राराधनाको झपना 
जीवन प्रफ्तत किया है उनमें कविवर राजमल्लजी का नाम विशेषरूपसे उल्लेखनीय है । इनका प्रमुख 
निवासस्थान दूढाहढ प्रदेश शौर मातृभाषा & ढ़ारी रही है। संस्कृत श्ौर प्राकृत भाषाके भी ये 
उच्चकोटिके विद्वान थे। सरल बोधगम्स भाषामें कविता करना इनका सहज मुण था। इन द्वारा 
रचित साहित्यके भ्रवलोकन करनेसे बिदित होता है कि ये स्वयंको इस गुणके कारण '“कवि' पद द्वारा 
संबोधित करना भ्रधिक पसन्द करते थे | कविवर बनारसीदासजीने इन्हें 'पाँडे' पद द्वारा भी संबोधित 
किया है । जान पड़ता है कि भट्टारकोंके कृपापात्र होनेके कारण ये या तो गृहस्थाचाय विद्वान थे, 
क्यों कि झ्ागराके श्रासपास क्रियाकाण्ड करनेवाले व्यक्ति को आज भी 'पाँडे' कहा जाता है। या फिर 
अध्ययन-अध्यापन और उपदेश देता ही इनका मुख्य काये था। जो कुछ भी हो, थे ये श्रपने समयके 
मेधावी विद्वान कवि । 


जान पड़ता है कि इनका स्थायी कार्यक्षेत्र वेराट नगरका पाइ्वनाथ जिनालय रहा है। साथ 
ही कुछ ऐसे भी तथ्य उपलब्ध हुए हैं जो इस बातके साक्षी हैं कि ये बीच बीचमें श्रागरा, मथरा और 
नागौर श्रादि नगरोंसे भी न केवज़ भपना सम्पर्क बनाये हुए थे बल्कि उन नगरोंमें भी आ्राले-जाते 
रहते थे । इसमे झंद्रेह नही कि ये भ्रति ही उदाराशय परोपकारी बविद्वान्‌ कवि थे। भ्रात्म-कल्याणके 
साथ इनके चित्तमें जनकल्यारपकी भावना सतत जाग्रत रहती थी । एक झोर विशुद्धतर परिणाम 
और दूसरी ओर समीचीन सर्वोपकारिणी बुद्धि इन दो गरुणोंका सुमेल इनके बौद्धिक जीवनकी 
सर्वोपरि विशेषता थी । साहित्यिक अगतमें यही इनकी सफलताका बीज है । 


ये व्याकरण, छन्दशास्त्र, स्थाह्राद विद्या आदि सभी विद्याश्रोंमें पारंगत थे। स्याह्मद और 
ग्रष्यात्मका तो इन्होंने तलस्पर्शी गहन परिशीलन किया था । भगवान्‌ कुन्दकुन्द-रचित समयसार 
श्रौर प्रवचनसार प्रभृति प्रमुख ग्रेत्य इम्हे कण्ठस्थ थे। इन ग्रन्थोंमें प्रतिपादित भ्रध्यात्मतत्त्वके 
ब्राधारसे जनमाससका भिर्माए हो हस सदभ्िप्रायसे प्रेरित होकर इन्होंने मारवाड़ और मेवाड़ 
प्रदेशको प्रपना प्रमुख कार्य क्षेत्र बताया था । जहाँ भी ये जाते, सवंत्र इनका सोत्साह स्वागत होता 
था। उत्तरकात्में भ्रध्यात्मके बतुसु सी प्रवार्में इनकी साहित्यिक व श्रन्य प्रकार की सेवाएं विशेष 
कारगर सिद्ध हुई । 


(६) 


कविवर बनारसीदासजी वि० १७ वी छताब्दीके प्रमुख विद्वान्‌ हैं। जान पडता है कि कविवर 
राजमल्लजीने उनसे कुछ ही काल पूर्व इस वसुधाको अल कृत किया होगा । अ्रध्यात्मगंगा को प्रवाहित 
करनेवाले इन दोनो मनीकियोंका साक्षात्कार हुआ है ऐसा तो नहीं जान पड़ता, किन्तु इन द्वारा 
रचित जम्बूस्वामीचरित भौर कविवर बनारसीदाप्तजीकी प्रमुख कृति भ्रद्ध कथानकके भ्रवलोकनसे 
यह श्रवश्य ही ज्ञात होता है कि इनके इहलीला समाप्त करनेके पूर्व ही कविवर बनारसीदासजीका 


जन्म हो चुका था । 
32 


रचनाएं 

इनकी प्रतिभा बहुमुखी थी इसका सकेत हम पूव॑में ही कर भाये है । परिणाम स्वरूप इन्होंने 
जिन ग्रन्थोका प्रणयन किया या टीकाऐ लिखी वे महत्वपूर्ण हैं। उनका पूरा विवरण तो हमें प्राप्त 
नही, फिर भी इन द्वारा रचित साहित्यमे जो सकेत मिलते हैं उनके प्रनुसार इन्होने इन प्रन्थोंकी 
रचता की होगी ऐसा ज्ञात होता है । विवरण इस प्रकार है :-- 

१ जम्बूस्वामीचरित, २ पिगल ग्रन्थ--छदोविद्या, ३ लाटीसहिता, ४, श्रध्यात्मकमल 
मात्त ण्ड, ५ तत्त्वार्थसूत्र टीका, ६. समयसार कलश बालबोब टीका और ७. पंचाध्यायी | ये 
उनकी प्रमुख रचनाएँ या टीका ग्रन्थ हैं। यहाँ जो क्रम दिया गया है, सभवत:ः इसी क्रमसे इन्होने 
जनकत्याणहेतु ये रचनाएँ लिपिबद्ध की होगी । सक्षिप्त परिचय इस प्रकार है :-- 

१ कविकर अपने जीवनकालमे अनेकबार मथुरा गये थे । जब ये प्रथमबार मथूरा गये तब 
तक इनकी विद्वलताके साथ कवित्वशक्ति पर्याप्त प्रकाशमें श्रा गई थी । श्रतएव वहाँ की एक सभामे 
इनसे जम्बूस्वामीचरितको लिपिबद्ध करनेकी प्रार्थना की गई । इस अन्थके रचे जानेका यह संक्षिप्त 
इतिहास है । यह ग्रथ वि० स० १६३३ के प्रारम्भके प्रथम पक्षमें लिखकर पूर्णा हुआ है । इस ग्रन्थकी 
रबना करानेमे भटानियॉकोल ( अलोगढ ) निवासी गगंगोत्री ग्रश्रवाल टोडर साहू प्रमुख निमित्त हैं । 
ये वही टोडर साहू हैं जिन्होंने अपने जीवन कालमे मथुराके जेनस्तृपोका जीरोडद्धार कराया था। 
इनका राजपुरुषोके साथ श्रति निकटका सबन्ध (परिचय) था। उनमे कृष्णामगल चौधरी श्रौर 
गढमलल्‍ल साहू मुख्य थे 


इतके बाद पर्यटन करते हुए कविवर कुछ कालके लिये नागौर भी गये थे। वहां इनका 
सम्पर्क श्रीमाल ज्ञातीय राजा भारमल्लसे हुआ । ये अपने कालके वैभवशाली प्रमुख राजपुरुष थे । 
इन्ही की सत्प्रेरणा पाकर कवियरने पिगलप्रन्थ--छरदोविद्या ग्रन्थका निर्माण किया था। यह ग्रन्थ 
प्राकृत, सस्कृत, अपश्र श ग्रौर तत्कालीन हिन्दीका सम्मिलित नमूना है । 

है. तीसरा ग्र थ लाटीसहिता है। मुख्य रूपसे इसका प्रतिपाद्य विषय श्रावकाचार है। जैसा 
कि मै पूर्वमे निर्देश कर आया हूँ कि ये भट्टारक परम्पराके प्रमुख विद्वान थे। यही कारण है 


(७) 


कि इसमें भट्टारकों द्वारा प्रचारित परम्पराके अनुरूप श्रावकाचारका विवेचन प्रमुखरूपसे हुआ है । 
२८ मूलगुणोंमें जो पडावश्यक कर्म हैं, पूर्वकालमें ब्रती श्रावकोंके लिये वे ही घडावश्यक कर्म देशब्रतके 
रूपमें स्वीकृत थे । उनमें दूसरे कर्मका नाम चतुविशतिस्तव और तीसरा कमे बन्दनसा है। वत्त मान 
कालमें जो दर्शन-पुजनविधि प्रचलित है, यह उन्हीं दो श्रावदयक कर्मोका रूपान्तर है। मूलाचारमें 
वन्दनाके लौकिक और लोकोत्तर ये दो भेद दृष्टिगोचर होते हैं। उनमेसे लोकोत्तर बन्दनाको 
कर्म क्षपणका हेतु बतलाया गया है । स्पष्ट है कि लौकिक वन्दना मात्र पुण्य बन्धका हेतु है। इन तथ्यों 
पर हृष्टिपात करनेसे विदित होता है कि पूर्वकालमें ऐसी ही लौकिक विधि प्रचलित थी जिसका 
लोकोत्तर विधिके साथ सुमेल था। इस समय उसमें जो विशेष फेरफार दृष्टिगोचर होता है वह 
भट्टा रकीय युगकी देन है। लाटीसंहिताकी रचना वैराटनगरके श्री दि० जैन पाएवनाथ मन्दिरमें 
बेठकर की गई थी । रचनाकाल वि० सं० १६४१ है। इसकी रचना करानेमे साहु फामन और उनके 
वशका प्रमुख हाथ रहा है । 

४. चौथा ग्रन्थ अध्यात्मकमलमात्त ण्ड है। यह भी कविवरकी रचना मानी जाती है । 
इसकी रचना अन्य किसी व्यक्तिके निमित्तसे न होकर स्वसंवित्तिको प्रकाशित करनेके भ्रभिश्रायसे की 
गई है । यही कारण है कि इसमें कविवरने न तो किसी व्यक्ति विशेषका उल्लेख किया है और न 
अपने संबन्धमें ही कूछ लिखा है । इसके स्वाध्यायसे विदित होता है कि इसकी रचनाके काल तक 
कविव रने अध्यात्ममे पर्याप्त निपुणता प्राप्त कर ली थी। यह इसीसे स्पष्ट है कि वे इसके दूसरे 
अध्यायका प्रारम्भ करते हुए यह स्पष्ट सकेत करते है कि पुण्य और पापका आस्रव और बन्ध तत्त्वमें 
अन्तर्भाव होनेके कारण इन दो तत्त्वोका अलगसे विवेचन नही किया है। विषय प्रत्तिपादनकी हृष्टिसे 
जो प्रौढता पचाध्यायीमे दृष्टिगोचर होती है उसकी इसमें एक प्रकारसे न्‍्यूनता ही कही जायेगी । 
आइचय नही कि यह ग्रन्य श्रध्यात्मप्रवेशकी पूर्वपीठिकाके रूपमें लिखा गया हो । भ्रस्तु, 


५से ७ जान पडता है कि कविवरने पूर्वोक्त चार ग्रन्थोके धिवाय तत्त्तार्थसूत्र और समयसार 
कलद्ाकी टीकाएं लिखनेके बाद पचाध्यायी की रचना की होगी । समयसार-कलशकी टीकाका परिचय 
तो हम आगे करानेवाले हैं, किन्तु तत्त्वार्थसूत्र टीका हमारे देखनेमे नहीं श्राई, इसलिए वह कितनी 
अर्थगर्भ है यह लिखना कठिन है। रहा पंचाध्यायी ग्रथराज सो इसमें सदेह नही कि अपने कालकी 
सस्कृत रचनाओोंमे विषय प्रतिपादन और शैली इन दोनों दृष्टियोंसे यह ग्र थ सर्वोत्कृष्ट रचना है । 
इसे तो समाजका दुर्भाग्य ही कहना चाहिए कि कविवरके द्वारा ग्र थके प्रारम्भमें की गई प्रतिज्ञाके 
अनुसार पाच श्रध्यायोंमें पूरा किया जाने वाला यह ग्रन्थराज केवल डेढ अध्याय मात्र लिखा जा सका । 
इसे भगवान्‌ कून्दक॒न्द और श्ाचाये प्रमृतचन्द्रको रचनाओका झ्विकल दोहन कहना अधिक 
उपयुक्त है। कविवरने इसमें जिस विषयको स्पशे किया है उसकी आत्माको स्वच्छ दर्प णके समान 
खोलकर रख दिया है। इसमें प्रतिपादित अध्यात्मनयों झौर सम्यक्त्वकी प्ररूपशामें जो अ्रदभ्भुत 


(८) 
विशेषता दृष्टिगोचर होती है उसने ग्रन्थराजकी महिमाकों अत्यधिक बढ़ा दिया है इसमें संबेह नहीं । 


श्री समयसार परमागम 

कविवर और उनकी रचताश्रोके सम्बन्धभे इतना लिखनेके बाद समयसारकलश बालबोध 
टीकाका प्रकृतमे विशेष विचार करना है । यह कविवरकी श्रध्यात्मरससे ग्रोतभ्रोत तत्सम्बन्धी समस्त 
विषयो पर सागोपाग तथा विशद प्रकाश डालनेवाली भ्रपने कालकी कितनी सरल, सरस श्र अभ्रनुपम 
रचना है यह आगे दिये जानेवाले उसके परिचयसे भलीभाति सुस्पष्टठ हो जायगा । 


इसमे अगुमात्र भी सदेह नही कि श्री समयसार परमागम एक ऐसे आत्मज्ञानी महात्मा की 
वाणीका सुखद प्रसाद है जिनका झ्रात्मा आत्मानुभूति स्वरूप निश्चय सम्यर्दर्शनसे सुवासित था, जो 
अपने जीवनकालमें ही निरन्तर पुनः पुनः अप्रमत्त भावको प्राप्त कर ध्यान, ध्याता और ध्येयके 
विकल्प से रहित परम समाधिरूप श्रात्मीक सुखका रसास्वादन करते रहते थे, जिन्हें भ्ररिहन्त भट्टारक 
भगवान्‌ महावीरकी वाणीका सारभूत रहस्य गुरु परम्परासे भले प्रकार अवगत था, जिन्होंने अपने 
वर्तमान जीवनकालमे ही पूर्व महाविदेहस्थित भगवान्‌ सीमधर स्वामीके साक्षात्‌ दर्शनके साथ उनकी 
दिव्यध्वनिको आत्मसात्‌ किया था तथा श्रप्रमत्त भावसे प्रमत्तभावमे आने पर जिनका शीतल और 
विवेकी चित्त करुणाभावसे प्रोतप्रोत होनेके कारण ससारी प्राशियोके परमार्थ स्वरूप हितसाधनमें 
निरन्तर सन्नद्ध रहता था! श्राचायंवय्यंने श्रीसमयसार परमागममे अ्रनादि मिथ्यात्वसे प्लाबित 
चित्तवाले मिथ्याह प्टियोके ग्रहीत और अग्रहीत मिथ्यात्वको छुडानेके सदभिप्रायवश द्रव्यकर्म, भाव- 
कर्म और नोकर्मसे भिन्न एकत्वस्वरूप जिस आत्माके दर्शन कराये है और उसकी प्राप्तिका मार्ग 
सुस्प९ किया है वह पूरे जेनशासनका सार है। जिसके प्राप्त होने पर सिद्धस्वरूप श्रात्माकी साक्षात्‌ 
प्राप्ति है और जिसके न प्राप्त होने पर भवबन्धनको रश्चडना है । 


आत्मख्याति वृत्ति 


इस प्रकार हम देखते हैं कि जिस प्रकार सारखरूप श्रपूर्व प्रमेयको सुस्पष करनेवाला यह ग्रन्थ- 
राज है उत्ती प्रकार इसके हाद को सरल, भावमयी और सुमथुर किन्तु सुस्पष्ठ रचना द्वारा प्रकाशित 
करनेवाली तथा बुधजनो द्वारा स्मरणीय आ्राचायंवर्थ्य प्रमृतचन्द्रकी प्रात्मख्याति वृत्ति है। यदि इसे 
वृत्तित कहकर नय विशेषसे श्रीसमयसार परमागमके स्वरूपको प्रकाशित करनेवाला उसका ग्रात्मभूत 
लक्षण कहा जाये तो कोई ग्रत्यूक्ति न होगी । श्रीममयसार परमागम को यह वृत्ति किस प्रयोजनसे 
निबेद्ध की गई है इस तथ्यको स्पष्ट करते हुए आचार्य अमृतचन्द्र तीसरे कलझमे स्वयं लिखते हैं कि 


इस द्वारा शुद्ध विन्‍्मात्र सू्तिस्वरूप मेरे अनुभवरूप परिणशतिको परम विशुद्धि प्र्यात्‌ रागादि विभाव 
परिणति रहित उत्कृष्ट निर्मेलता होग्नो । स्पष्ठ है कि उन द्वारा स्वय श्रात्मख्याति वत्तिके विषयमें 


ऐसा भाव व्यक्त करना उसी तंथ्यको सूचित करता है जिसका हम पूर्वमें निर्देश कर प्राये हैं। वस्तुतः 


(६ ) 


आत्मस्यातिवृत्तिका प्रतिपाद्य विषय श्री समयसार परमागम्मे प्रतिपादित रहस्यको सुंस्पष्ट करना है। 
इसलिए श्रीसमयसार परमागम शऔर आत्मख्यातिवृत्तिसे प्रतिपाद्य प्रतिपादक सम्बन्ध होनेके कारण 
झात्मख्यातिवृत्ति द्वारा श्रीसमयसार परमागमका अज्ात्मा ही सुस्पष्ठ किया गया है। इसलिये नय 
विशेषसे इसे श्रीसमयसार परमागमका ग्रास्मभूत लक्षण कहना उचित ही है। इसकी रचनाकी 
अपनी मौलिक विशेषता है। जहां यह श्रीसमयसार-परमागमकी प्रत्येक गाथाके गृढ्तम अध्यात्म 
विषयको एकलोलीभावसे श्रात्मसात्‌ करने में दक्ष है वहां यह बीच बीचमें फ्रतिपादित श्री जिन- 
मन्दिरके कलश्स्वरूप कलशोद्वारा विषयकों साररूपमें प्रस्तुत करनेकी क्षमता रखती है। कलश- 
कांब्यों की रचना भ्रासन्न भव्य जीवोंके हृदयरूपी कुमुदको विकसित करनेवाली चन्द्रिकाके समान इसी 
मनोहारिणी शलीका सुपरिणाम है | यह श्रमृतका निर्भर है भशौर इसे निर्मेरित करनेवाले चन्द्रोपम 
ग्राचाय॑ प्रमृतचनद्र हैं। लोकमे जो अ्रमरता प्रदान करनेवाले श्रमृतकी प्रसिद्धि है, जान पडता है कि 
प्रमृतके निर्मेर स्वरूप इस श्रात्मख्यातिवत्तिसे प्राप्त होनेवाली भ्रमरताकों दृष्टिमे रखकर ही उक्त 
ख्यातिने लोकमे प्रसिद्धि पाई है | धन्य है वे भगवान्‌ कुन्दकुन्द, जिन्होने समग्र परमागमका दोहन कर 
श्रीसमयसार परमागम द्वारा पूरे जिनशासनका दर्शन कराया ! और धन्य है वे आचारये श्रमृतचन्द्र, 
जिल्‍्होंने श्रात्मस्यातिवृत्तिकी रचना कर पूरे जिनशासनके दर्शन करानेमें श्रपूवे योगदान प्रदान किया। 


समयसारकलश बालबोध टीका-- 


ऐसे हैं थे दोनो श्लरी समयसार परमागम और उसके हार्दको सुस्पष्ठ करनेवाली आत्मख्याति- 
वृत्ति | यह भ्रपूर्व योग है कि कविवर राजमललजीने परोपदेशपूर्वक या तदनुरूप पूर्व सस्कारवश 
निसगंत उनके हादंको हृदयगम करके अपने जीवनकालमें प्राप्त विद्वत्ताका सदुपयोग साररूपसे 
निबद्ध कलशोकी बालबोध टीकाको लिपिबद्ध करनेमे किया। यह टीका मोक्षमार्गके अनुरूप अपने 
स्वरूपको स्वय प्रकाशित करती है, इसलिए तो प्रमाण है ही। साथ ही वह जिनागम, ग्रुरु-उपदेश, 
युक्ति और स्वानुभव प्रत्यक्षको प्रमाण कर लिखी गई है, इसलिए भी प्रमाण है; क्योकि जो 
स्वरूपसे प्रमाण न हो उसमे परत: प्रमाणत्ता नही श्राती ऐसा न्याय है। यद्यपि यह हूढारी भाषामे 
लिखी गई है, फिर भी गद्यकाव्य सम्बन्धी शैली प्रौर पदलालित्य श्रादि सब विशेषताश्रोसे श्रोत-प्रोत 
होनेके कारण वह भव्यजनोके चित्तको आह्वाद उत्पन्न करनेमे समर्थ है । वस्तुत: इसकी रचनाहोली 
झ्ौर पदलालित्य ग्रपतनी विशेषता है । 


इसकी रचनामें कविवर सर्व प्रथम कलशगत अनेक पदोंके समुदायरूप वाक्यकों स्वीकार कर 
थ्रागे उसके प्रत्येक पदका या पदगत शब्दका गर्थ स्पष्ठ करते हुए उसका मथिता्थे क्‍या है यह लिपि- 
बद्ध करतेके प्रभिष्रायसे 'भावायें इस्यो' यह लिखकर उस वाक्यमे निहित रहस्यको स्पश्ट करते हैं । 
टीकामे यह पद्धति प्राय: सर्वत्र श्रपनाई गई है । यथा--- 


( १० ) 


तत्‌ नः अये एकः आत्मा अस्तु--तव रहता तिहे कारण तहि, नः कहता हम कहूं ध्य॑ 
कहता विद्यमान छे, एक: कहता शुद्ध, झात्मा कहता चेतन पदार्थ, प्रस्तु कहतां होड़ । भावाथे इस्थो- 
जो जोब वस्तु चेतना लक्षण तो सहज ही छे । परि भिध्यात्व परिरास करि भअम्यों होतो भ्पता 
स्वरूप कह नहीं जाने छे । तिहि सहि ग्रज्ञानी हो हिजे । तहि तहि इसो कह्यो जो सिथ्या परिर्पामके 
गया थी यो ही जीव प्पना स्वरूपको ग्रनुभवनशीली होहु। कलश ६ । 


स्वभावतः खण्डान्वयरूपसे श्रर्थ लिखनेकी पद्धतिमें विशेषणों श्रौर तत्सम्बन्धी सन्दर्भका 
स्पष्टीकरण बादमे किया जाता है । ज्ञात होता है कि इसी कारण उत्तर कालमे प्रत्येक कलछके प्रकृत 
ग्र्थकों 'खण्डान्वय सहित अर्थ पद द्वारा उल्लिखित क्रिया जाने लगा है । किन्तु इसे स्वय कविवरने 
स्वीकार किया होगा ऐसा नही जान पड़ता, क्योकि इस पद्धतिसे अर्थ लिखते समय जो शैली स्वीकार 
की जाती है वह इस टीकामे अविकलरूपसे हृष्टिगोचर नहीं होती । 


टीकामे दूसरी विशेषता अर्थ करने की पद्धतिसे सम्बन्ध रखती है, क्योंकि कविवरने प्रत्येक 
शब्दका भ्र्थ प्रायः शब्दानुगामिनी पद्धतिसे न करके भावानुगामिनी पद्धतिसे किया है। इससे प्रत्येक 
कलशमे कौन शब्द किस भावको लक्ष्यमे रखकर प्रयुक्त किया गया है इसे समभनेमे बडी सहायता 
मिलती है । इसप्रकार यह टीका प्रत्येक कलशके मात्र शब्दानुगामी पग्रथंकों स्पष्ट करनेवाली टीका न 
होकर उसके रहस्यको प्रकाशित करनेवाली भावप्रवरा टीका है। 


इसमे जो तीसरी विशेषता पाई जाती है वह आध्यात्मिक रहस्यको न समभनेवाले महानु- 
भावोकों उत्तनी रुचिकर प्रतीत भले ही न हो पर इतने मात्रसे उसकी महत्ता कम नही की जा सकती । 
उदाहरणार्थ तीसरे कलश को लीजिए | इसमे षष्ठयन्त “गअ्नुभूते: पद और उसके विशेषशारूपसे प्रयुक्त 
हुप्रा पद स्त्रीलिंग होनेपर भी उसे 'मम' का विशेषण बनाया गया है। कविवरने ऐसा करते हुए 
“जो जिस समय जिस भावसे परिणत होता है, तन्‍्मय होता है! इस सिद्धान्तकों ध्यान मे रखा है। 
प्रकृतमे सार बात यह है कि कवि भपने द्वारा किये गये अ्रथंद्वारा यह सूचित करते है कि यद्यपि 
द्रध्याथिक हृष्टिसे आत्मा चिन्मात्रमूति है, तथापि अ्रनुभूतिमे जो कल्मषता शेष है तत्स्वरूप मेरी परम 
विशुद्धि होश्रो श्र्थात्‌ रागका विकल्‍प दूर होकर स्वभावमे एकत्व बुद्धिरूप मैं परिणम्‌ । सम्यग्हृद्ि 
द्रव्यटष्टि होता है, इसलिए वह स्वभावके लक्ष्यसे उत्पन्न हुई पर्यायकों तन्मयरूपसे ही अ्रनुभवता है । 
आ्राचाये अमृतचन्द्र द्वारा भेद वियक्षासे किये गये कथन मे यह अर्थ गर्भित है यह कविवरके उक्त 
प्रकारसे किये गये भ्रथंका तात्पय है । यह गूढ रहस्य है जो तत्त्वहष्टिके अनुभवमे ही भरा सकता है। 


इस प्रकार यह टीका जहां अर्थगत अनेक विशेषताओको लिए हुए है वहा इस द्वारा अनेक 
रहस्योंपर भी सुन्दर प्रकाज डाला गया है। यथा-- 
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नम) समयसाराय ( क० १ )-समयसारकों नमस्कार हो। प्रन्य पुद्गलादि द्रब्यों प्रौर 
संसारी जीवोको नमस्कार न कर अमुक विशेषणोसे युक्त समयसारको ही क्यो नमस्कार किया है? 
यह रहस्य क्‍या है ? प्रयोजनको जाने बिना मन्द पुरुष भी प्रवृत्ति नही करता ऐसा न्याय है 
कविवरके सामने यह समस्‍या थी । उसी समस्याके समाधान स्वरूप वे 'समयसार' पदमें श्राये हुए 
'सार' पदसे व्यक्त होनेवाले रहस्यको स्प९ करते हुए लिखते हैं-- 

'शुद्ध जोवफे सारपना घटता है। सार प्र्थाव्‌ हितकारो, ध्सार प्रर्थात्‌ भ्रहितकारी | सो 
हितकारी सुल्त जानना, भ्रहितकारी दुख जानता। काररा कि झजीव पदार्थ पुदूगल, घर्स, श्रपमं, 
हाकाश, कालके श्र संसारी जीवके सुख नहीं, ज्ञान भी नहीं, और उनका स्वरूप जानने पर जासनन- 
हारे जीवको भो सुख नहीं, ज्ञान भी नहीं, इसलिए इनके सारपना घटता नहों | शुद्ध जोवके सुख है, 
ज्ञान भी है, उनको जानने पर- प्रनुभवने पर जाननहारेकों सुख है, ज्ञान भो है, इसलिए शुद्ध जीबके 
सारपना घटता है ।' 

ये कविवर के सप्रयोजन भावभरे शब्द हैं । इन्हे पढ़ते ही कविवर दौलतरामजीके छहढालाके 
ये बचन चित्तको झ्राकषित कर लेते है-- 

तीन भुवन में सार वीतराग विज्ञानता। 
शिवस्वरूप शिक्षकार नसहूं त्रियोग सम्हारके ।।१॥। 
धातसको हित है सुख, सो सुख प्राकुलता बिन कहिये। 
प्राकुलता शिवर्मा हि न, ताते शिबमग लाग्यो चहिये ॥॥ 

मालुम पडता है कि कविवर दौलतरामजीके समक्ष यह्‌ टीका वचन था । उसे लक्ष्यमें रखकर 
ही उन्होंने इन साररूप छनन्‍्दोकी रचना की है । 

प्रत्यगात्मन/! ( क० २ )--ईसरे कलश द्वारा श्नेकान्त स्वरूप भाववचनके साथ 


स्थाद्ादमयी दिव्यध्वनिकी स्तुति की गई है | भ्रतएव प्रदन हुआ कि वाणी तो पुद्गलरूप श्रचेतन है, 
उसे नमस्कार कंसा ? इस समस्त प्रसगको ध्यानमे रखकर कविवर कहते हैं--- 

'कोई वितक्क करेगा कि दिव्यध्वनि तो पुद्गलात्मक है, प्रचेतन है, श्रवेतनको नमस्कार निषिद्ध 
है। उसके प्रति समाधान करतेके निभित्त यह ध्र्थ कहा कि बारी सर्वज्षस्थरूप-प्रनुतारिरणी है। ऐसा 
साने बिना भो बने नहीं । उसका विवरण--वाणो तो प्रचेतन है । उसको सुनने पर जोवादि पदार्जेका 
स्वरूप ज्ञान जिस प्रकार उपजता है उसो प्रकार जानना - वारणोका पुृज्यपना भो है ।' 

कविवरके इस वचनसे दो बातें ज्ञात होती है-प्रथम तो यह कि दिव्यध्वनि उसीका नाम है 
जो सर्बज्षके स्वरूपके अनुरूप वस्तुस्वरूपका प्रतिपादन करती है। इसी तथ्यको स्पष्ट करनेके अभिपष्राय- 
से कविव रने 'प्रत्यगात्मन्‌” शब्दका श्रर्थ सबंध वीतराग किया है जो युक्त है । दूसरी बात यह ज्ञात होती 


( १२ ) 


है कि सवेज्ञ वीतराग और दिव्यध्वनि इन दोनोके मध्य नि्ित्त-न मित्तिक सम्बन्ध है। दिव्यध्वभिकी 
प्रमारशिकता भी इसी कारण व्यवहार पदवीको प्राप्त होती है। स्वत:सिद्ध इसी भावको व्यक्त करने- 
बाला कविवर दौलतरामजीका यह वचन ज्ञातव्य है-- 


भविभागनि वचिजोगे वसाय | 


तुम धुनि हूं सुनि विश्रम नसाय |! 
जिनवचसि रमन्‍्ते ( क० ४ )--इस पदका भाव स्पष्ट करते हुए कविवरने जो कुछ 
झपूर्व भ्रथेंका उद्घाटन किया है वह हृदयगम करने योग्य है । वे लिखते हैं -- 
'बचन पुद्गल है उसकी रुचि करने पर स्वरूपको प्राप्ति नहों। इसलिये वचनके द्वारा कही 
जाती है जो फोई उपादेय वस्तु उसका ध्नुभव करने पर फल प्राप्ति है ।' 
कविवरने 'जिनवचसि रमन्ते' पदका यह भ्रथ उच्ची कलशके उत्तराद्ध को दृष्टि में रखकर किया 
है । इससे स्पष्ट ज्ञात होता है कि दोनों नयोके विषयको जाचना एक बात है और जानकर निश्चय 
नयके विषयभूत शुद्ध वस्तुका झ्राश्रय लेकर उसमें रममाण होना दूसरी बात है। कविवरने उक्त शब्दों 
द्वारा इसी प्राशयको अ्रभिव्यक्त किया है । 
प्राकपदव्यां ( क० ५ )-भर्वाचीनपदव्यां *--व्यवहारपदव्या* । ज्ञानी जीवकी दो 
श्रवस्थाएं होती है--सविकल्प दशा और निविकल्प दशा । प्रकृतमें 'प्राकपदवी पदका अश्रर्थ 'सविकल्प 
दशा' है । इस द्वारा यह अर्थ स्प३ किया गया है कि यद्यपि सविकल्प दशामें व्यवहारनय हस्तावलम्ब 
है, परन्तु अनुभूति प्रवस्थामे ( निविकल्प दशामें ) उसका कोई प्रयोजन नही । इसी भावकों कविवर 
इन शब्दोमें स्‍्प"|्ट करते हुए लिखते है -- 
जो कोई सहजरूपसे, प्रज्ञानी ( मन्दज्ञानी ) हैं, जीबादि पवा्ोंका द्रव्य-गुण पर्याय स्वरूप 
जानने के प्रभिलाधी हैं, उनके लिये गुरा-गुरयी मेदरूप कथन योग्य है ।' 
नवतत्त्तमतत्वे 5पि यदेकत्वं न शुश्नति ( क० ७ )--जीववस्तु नौ तत्त्वरूप होकर 
भी भपने एकत्वका त्याग नही करती इस तथ्यकौ समभ्रानेका कविवरका दृष्टिकोण झनुठा है। उन्हींके 
शब्दोमे पढिये-- 
जैसे भरित दाहुक लक्षणवाली है, वह काष्ठ, तृरा, कण्डा झ्रादि समह्त बाह्यकों बहती है, 
द्तो हुई प्रग्ति दाह्माकार होतो है, पर उसका बिचार है कि जो उसे काप्ठ, तृर्ा झौर कण्डेकी 
प्राकृतिमें देशा जाये तो काष्ठकी भ्रग्नि, तृणकों ध्रग्ति प्लोर कण्डेकी प्रस्ति ऐसा कहना साँया हो है । 
धोर जो प्रग्तिको उष्सतामात्र विचारा जाये तो उष्णमात्र है। काष्ठकी क्‍्रण्तनि, तृखकों धग्नि शौर 
कण्डेकी हाग्नि ऐसे समस्त बिकल्प भूठे हें। उसी प्रकार नो तस्करूप जोबके परिणाम हैं । जे 


१. फ्टूमनरदीपचविशतिका एकक्वसप्तति श्रधिकार श्लोक १६। २. उसकी टीका ! 
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परिणाम कितने हो शुद्धरूप हैं, कितते हो अ्शु द्वरूप हैं । जो नो परिणाम हो देखा जाये तो नो हो 
तस्व सांचे हैं ध्लोर जो चेतनासात्र ग्रनुभव किया जाये तो नो ही विकल्प भूठे हैं ।” 


इसी तथ्यकों कलश ८ में स्वर्ण और वानभेदको हृ४न्तरूपमें प्रस्तुत कर कविवरने भर भी 
झालड्भारिक भाषा द्वारा समझाया है। यथा-- 


स्वरामात्र न देखा जाये, बानभेदसात्र देखा जाय तो बानभेद है; स्वरंकी शक्ति ऐसो भी है। 
जो बानभेव न देखा जाय, केबल स्वरांमाश्र देखा जाय तो बानभेव भूठा है। हसी प्रकार जो शुद्ध जोब 
वस्तुमात्र न देखो जाय, गुरा-पर्यायसात्र या उत्पाद-व्यय-श्रोग्यसात्र देला जाय तो गुरा-पर्याय हैं तथा 
उत्पाव-व्यय-प्रोव्य हैं; जोव वस्तु ऐसो भी है। जो गुर।-पर्याय भेद या उत्पाद व्यय-प्रोष्य भेद न 
देखा जाय, वस्तुमात्र देखी जाय तो समस्त भेद भूठा है ऐसा भ्ननुभव सम्यकत्व है ।' ह 

उदयति न नयश्रीः ( क० ९ )--अनुभव क्या है और अ्रनुभवके कालमे जीवकी कैसी 
ग्रवस्था होती है उसे स्पष्ट करते हुए कविने जो वचन प्रयोग किया है वह अदभुत है। रसास्वाद 
की जिये-- 

अनुभव प्रत्यक्ष ज्ञान है । प्रत्यक्ष ज्ञान है ब्र्थात्‌ वेश-बेदकभावसे प्रास्वादरूप है झोर बह 
प्रनुभव परसहायसे निरपेक्ष है। ऐसा अनुभव यद्यपि ज्ञानविशेष है तथापि सम्यकक्‍त्वके साथ प्रबिना- 
भूत है, क्योंकि यह सम्यस्टृष्टिके होता है, मिथ्याहृष्टिके नहों होता है ऐसा निश्चय है। ऐसा झनुभष 
होने पर जोववस्तु भ्रपने शुद्धस्वरूपको प्रत्यक्षरूपसे झ्रास्वादतों है, इसलिये जितने कालतक झनुभव 
होता है उतने कालतक वचन व्यवहार सहज ही बन्द रहता है ।' 

इसी तथ्यको स्पश्ठ करते हुए वे श्रागे पुन: लिखते है-- 

जो भनुभवके श्राने पर प्रमारा-नय-निक्षेप हो झूठा है। बहां रागादि विकल्पोंकी क्या कथा ! 
भावाधे इस प्रकार है-जो रागादि तो भूठा हो है, जोवस्वरूपसे बाह्य :है। प्रमार-नय-निक्षेपरूप 
बुद्धिके द्वारा एक ही जोबद्रव्यका द्रव्य-गुरए-पर्वायरूप प्रथवा उत्पाद-व्यय-प्रौष्यरूप भेद किया जाता 
है, वे समस्त भूठे हैं। इन सबके भूठे होने पर जो कुछ बस्तुका स्वाव है सो ध्नुभव है । 

इसी तथ्यको कलश १० की टीकामें इन शब्दोमे व्यक्त किया है-- 

'समस्त संकल्प-विकल्पसे रहित वस्तुस्वरूपका प्रभुमव सम्यकत्व है।' 

रागादि परिणाम श्रथवा सुख-दु ख परिणाम स्वभाव परिणतिसे बाह्य कैसे हैं इसका ज्ञान कराते 

हुए कलश ११ की टोकामें कविवर कहते है-- 


“यहाँ पर कोई प्रश्न करता है कि जोबको तो शुद्धश्वरूप कहा झोर वह ऐसा हो है, परन्तु 
राग-ह ष-सो हुरूप परिस्णासोंको प्रयवा सुख-दु:ख झ्ाविरूप परिशासोंको कौन करता है, कौन भोगता 
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है? उत्तर इस प्रकार है कि इन परिणामों को करे तो जोथ करता है झोर जोब भोगता है। परन्तु 
यह परिणति विभावरूप है, उपाधिरूप है। इस काररा निजस्वरूप विचारने पर यह जीवका स्वरूप 
नहीं है ऐसा कहा जाता है ।' 

शुद्धात्मानुभव किसे कहते हैं इसका स्पष्टीकरण कलश १३ की टीकामें पढिये-- 

'निरुपाधिरूपसे जीव द्रव्य जंसा है बसा हो प्रत्यक्षरूपसे आस्वाद ध्ावे इसका नाम शुद्धा- 
ट्सानुभष है ।' 

द्वादशाजज्ञान और शुद्धाप्मानुभवमें क्या अन्तर है इसका जिन सुन्दर क्ब्दोमे कविवरने 
फलश १४ की टीकामे स्पष्टीकरण किया है वह ज्ञातव्य है-- 


“इस प्रसड्में प्रौर भो संशय होता है कि द्वादशाज्भधज्ञान कुछ भ्रपृवं लब्धि है। उसके प्रति 
समाधान इस प्रकार है कि द्वावशाज्जज्ञान भी विकल्प है। उसमें भी ऐता कहा है कि शुद्धात्मानुमृति 
मोक्षमाग है, इसलिये शुद्धास्मानुमूतिके होनेपर शास्त्र पढ़नेकी कुछ भ्रटक नहीं है ।' 

मोक्ष जानेमे द्रध्यान्तरका सहारा क्यो नही है इसका स्पष्टीकरण कविवरने कलश १५ की 
टीकामें इन शब्दोमें किया है-- 

एक हो जोव द्रव्य कारणरूप भो श्रपनेमें ही परिणमता है भ्रौर कार्यरूप भी श्पनेमें 
परिणमता है । इस कारर मोक्ष जानेसें किसी द्रव्यान्तरका सहारा नहीं है, इसलिये शुद्ध श्रात्माका 
झनुमव करना चाहिये।' 

शरीर भिन्न है और आत्मा भिन्न है मात्र ऐसा जानना कार्यकारी नहीं । तो क्या है इसका 
स्पप्टीकरण कलश २३ की टीकामे पढिये-- 


'शरीर तो अ्रचेतन है, विनश्वर है। शरोर्से भिन्न कोई तो पुरुष है ऐसा जानकना ऐसी 
प्रतीति मिथ्याहथ्टि जोबके भो होती है पर साध्यसिद्धि तो कुछ नहीं । जब जीव द्रव्यका द्रव्य-गुरा- 
पर्यायस्व॒रुप प्रत्यक्ष श्रास्वाद श्राता है तब सम्यरदर्शन-ज्ञान-चारित्र है, सकल कर्मक्षय मोक्ष लक्षरा 
भीहे।' 

जो शरीर सुख-दु ख रागढ्व ष-मोहकी त्यागवुद्धिकों कारण और चिद्र प श्रात्मानुभवको कार्य 
मानते है उनको समभाते हुए कविवर क० २६ में क्या कहते हैं यह उनन्‍्हीके समपंक शब्दोमे पढ़िये -- 


'कोई जानेगा कि जितना भी शरीर, सुख, दुख, राग, ह ष, मोह है उसकी त्यागबुद्धि कुछ श्रन्य 
है--काररारूप है| तथा शुद्ध चिद्रूपमात्रका प्रनुभव कुछ प्रन्य है--कार्यरूप है। उसके प्रति उत्तर इस 
प्रकार है कि राग, ह ष, मोह, शरोर, सुख, दुख श्रादि विभाव पर्यायरूप १रिणशति हुए जीवका जिस 
कालमें ऐसा प्रशुद्ध परिणाम हप सस्कार छूट जाता है उसी कालमें इसके झनुभव है। उसका विवररप 


( १५ ) 


“जो शुदवेतनामात्रका भ्रात्याद ध्ाये बिना झशुद्ध भावरुप परिस्वाम छूटता नहों प्ौर ध्शुद्ध संस्कार 
छूटे बिता शुद्ध स्वरूपका भ्रभुमद होता नहीं। इसलिए जो कुछ है सो एक हो काल, एक ही वस्तु, एक 
ही ज्ञान, एक हो स्वाद है।' 

जो समभते हैं कि जेनतिद्धान्तका बारबार श्रभ्यास करनेसे जो हृढ़ प्रतीति होती है उसका 
नाम अनुभव है । कविवर उनकी इस धारणाको कलश ३०७ में ठीक न बतलाते हुए लिखते हैं-- 

कोई जानेगा कि जनसिद्धान्तका जारबार भ्रम्यास करनेसे हढ़ प्रतोति होतो है उसका नाम 
झनुमव है सो ऐसा नहीं है । मिथ्यात्यवकर्मंका रसपाक सिटने पर मिथ्यात्वभावरूप परिराभत मिटता 
है तो वस्तुस्वरूपका प्रत्यक्षरुपसे प्रास्वाद पश्राता है, उसका नाम ध्नुभव है ।' 


विधि प्रतिषेषरूपसे जीवका स्वरूप क्‍या है इसे स्पष्ठ करते हुए कलश ३३ की टीकामें 
बतलाया है-- 


'शुद्ध जीव है, टंकोत्कीरों है, चिद्रूप है ऐसा कहना विधि कहो जाती है । जोवका स्वरूप 
गुणस्थान नहों, कर्म-नोकरस जीबके नहीं, भावकर्स जोवका नहों ऐसा कहना प्रतिषेध फहलाता है । 

हेय-उपादेयका ज्ञान कराते हुए कलश ३६ की टीकामे कहा है-- 

“जितनी कुछ कर्मजाति है बह समस्त हेय है । उसमें कोई कर्म उपादेय नहीं है । 

इसलिये क्‍या कत्त व्य है इस बातको स्प९४ करते हुए उप्तीमे बतलाया है-- 
जितने सो विभ्ाव परिणाम हैं वे सब जोवके नहीं हैं। शुद्ध चेतन्यमात्र जोब है ऐसा प्रनुभण 
फत्तंव्य है ।' 

कलश ३७ की टीकामे इसी तथ्यको पुनः स्पष्ट करते हुए लिखा है-- 

'बर्णादिक श्रौर रागादि विद्यमान दिखलाई पड़ते हैं। तथापि स्वरूप घ्रनुभवने पर स्वरूप- 
सात्र है, बिभाव-परिशतिरूष वस्तु तो कुछ नहीं ।' 

कर्मंबन्ध पर्यायसे जीव कंसे भिछ है क्से दृष्टान्त द्वारा समभाते हुए कलश ४४ की टीकामें 
कहा है-- 

जिस प्रकार पानी कीचड़के मिलने पर मेला है। सो यह सेलापन रख है, सो रंगको पभंगी- 
कार नकर वाकी जो कुछ है सो पानो है। उध्ी प्रकार जीवकी कम बन्ध पर्यायरूप ग्रवस्थासें रागादिभाव 
रंग है, सो रगको प्रंगोकार न कर बाको जो कुछ है सो चेतन धातुमात्र बस्तु है। इसोका नाम शुद्ध- 
स्वरूप झनुमव जानना जो सम्यस्टष्टिके होता है ।' 

इसी तथ्यको ₹पष्ठ करते हुए कलश ४५ की टीकामे लिखा है-- 

“जिस प्रकार स्वर्सा भ्ौर पाषाण मिले हुए चले झा रहे हैं प्रोर मिन्न-भिन्नरूप हैं। तथापि 
झग्निका सघोग जब ही पाते हैं तभी तत्काल भिन्न-भिन्न होते हैं । उसी प्रकार जोब झोर कर्मका 
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संयोग धनादिसे चला श्रा रहा है प्रोर जोब कर्म भिन्न-भिन्न हैं। तथापि शुद्धस्वरूप अनुभव दिता 
प्रगटरूप से मिन्न-मिन्न होते नहीं, जिस काल शुद्धस्वरूप अनुभव होता है उस काल भिन्न-भिन्न होते हैं ।' 

विपरीत बुद्धि और कमंबन्ध मिटनेके उपायका निर्देश करते हुए कलज् ४७ की ठीकामे 
लिखा है-- 

जैसे सुर्यका प्रकाश होने पर प्रधकारको अवसर नहीं, वबंसे शुद्धस्वरूप श्रनुमव होने पर 
बिपरीतरूप मिथ्यात्व बुद्धिका प्रवेश नहीं । यहाँ पर कोई प्रश्न करता है कि शुद्ध ज्ञानका श्नुभव होते 
पर विपरीत बुद्धिमात्र मिटती है कि कमंबन्ध मिटता है ? उत्तर इस प्रकार है कि विपरीत बुद्धि 
पम्रिटही है, कमंबन्ध भो मिटता है।' 

कर्ता-कर्मका विचार करते हुए कलश ४६ की टीकामे लिखा है-- 

'जैसे उपचारमात्रसे द्रव्य श्रपने परिराममात्रका कर्त्ता है, वहो परिरास द्रध्यका किया हुश्ना 
है बसे प्रन्य दव्यका कर्ता श्रन्य व्रब्य उपचारसात्रसे भो नहों है, क्योंकि एकसत्त्व नहीं, भिन्न सत्त्व हैं (' 

जीव और कर्मका परस्पर क्‍या सम्बन्ध है इस तथ्यको स्पश्ट करते हुए कलश ५० की टीकामें 
लिखा है-- 

'जोब द्रव्य ज्ञाता है, पुद्गलकम ज्ञेप है ऐसा जीवको कर्मको ज्ञेय-ज्ञायक सम्बन्ध है, तथापि 
व्याप्य-व्यापक सम्बन्ध नहों है, द्रव्योंका श्रत्यन्त भिश्चयना है, एकपना नहों है ।' 

कर्ता-कर्म-करियाका ज्ञान कराते हुए कलश ५१ की टीकामें पुन. लिखा है-- 

'कर्ता-कर्म क्रियाका स्वरूप तो इस प्रकार है, इसलिये ज्ञानावरसादि द्रव्य पिण्डरूप कर्मका 
कर्ता जीवद्रव्य है ऐसा जानना भूंठा है, क्योकि जोवद्रव्यका और पुदूगलकमंका एक सत्त्व नही; कर्ता- 
कर्म-क्रियाकी कौन घटना ? ! 

इसी तथ्यको कलश ४२-५३ में पुन स्प8 किया है-- 

'जानावरणादि द्रव्यरूप पुदूगलपिण्ड कर्मका कर्ता जोववस्तु है ऐसा जानपना मिथ्याज्ञान है, 
क्योंकि एक सत्त्बसे कर्ता-ऊमं-क्रिया उपचारसे कहा जाता है। भिन्न सत्त्वरूप है जो जीवद्रव्य-पुदृगल- 
द्रव्य उनको कर्ता-कर्म-क्रिया कहाँसे घटेगा ? ! 

'जीवद्रव्य- पुद्गलद्रव्य भिन्न सत्तारूप हैं सो जो पहले भिन्न सत्तापन छोड़कर एक सत्तारूप 
होबें तो पीछे कर्ता-कर्म-क्रियापना घटित हो । सो तो एकरूप होते नहों, इसलिये जीव-पुदूगलका 
झापसमे कर्ता-कर्म-क्रियापना घटित नहीं होता ।' 

जीव भ्रज्ञानसे विभावका कर्ता है इसे स्पष्ट करते हुए कलझ ५८ की टीकामे लिखाहै-- 


“जैसे समुद्रका स्वरूप निश्चल है, वायुसे प्रेरित होकर उछलता है शोर उछलनेका कर्ता भो 
होता है, बसे हो जीव द्रव्यस्थरूपसे श्रकर्ता है। कर्म संयोगसे विभावरूप परिशामता है, इसलिये 
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विभावपनेका कर्ता मो होता है । परन्तु अज्ञानसे, स्वमांव तो नहीं ।/ 


जीव अ्रपने परिणामका कर्ता क्यों है ग्रौर पुदंगल कर्मका कर्ता क्‍यों नहीं इसका स्पश्टीकरश 
कलछा ६१ की टीकामें इस प्रकार किया है-- 


'जोबद्रव्य भ्शुद्ध चेतनारूप परिणमता है, शुद्ध चेतनारूप परिणमता है, इसलिये जिस कालसमें 
जिस चेतनारूप परिणमता है उस कालमें उसी चेतनाके साथ व्याप्य-ध्यापकरूप है, इसलिये उस 
कालसें उसी चेतनाका कर्ता है। तो मो पुदूगल पिण्डरूप जो ज्ञानावरशादि कर्म है उसके साथ तो 
व्याप्य-व्यापकरूप तो नहीं हैं। इसलिये उसका कर्ता नहीं है ।' 

जीवके रागादिभाव और कर्म परिणाममे निमित्त-नैमित्तिकभाव क्यो है, कर्ता-कर्मपना क्यो 
नही इसका स्पष्टीकरण कलश ६८ की टीकामें इसप्रकार किया है-- 


जैसे कलशरूप मृत्तिका परिरमती है, जेसे कुम्भकारका परिश्याम उसका बाह्म निमित्त 
कारण है, व्याप्प-व्यापकरूप नहीं है उसी प्रकार ज्ञानावरणादि कर्म पिण्डरूप पुद्गलद्रव्य स्वयं 
व्याप्य-व्यापकरूप है । तथापि जोवका पश्रशुद्धे्तेतनारूप मोह, राग, हूं धादि परिणाम बाह्य सि्ित्त 
कारण है, व्याप्य-व्यापकरूप तो नहीं है ।' 

वस्तुमात्रका अनुभवशीली जीव परम सुखी केसे है इसे स्पष्ट करते हुए कलश ६६ की 
टीकामे कहा है-- 


'जो एक सत्त्वरूप बस्तु है, उसका द्रव्य-गुरा-पर्यायरूप, उत्पाद-व्यय-भ्ौव्यरूप विचार कश्मेपर 
विकल्प होता है, उस विकल्पके होनेपर मन झाकुल होता है, झ्राकुलता दु:ख है, इसलिये वस्तुमात्रके 
प्रनुभवने पर विकल्प मिटता है, विकल्पके समिटनेपर श्राकुलता मिटती है, झ्लाकुलताके सिटनेपर 
दु'ख मिटता है, इससे भ्रनुभवशोलोी जीव परम सुखो है ।' 


स्वभाव और कर्मोप भिमे भ्रन्तरको दिखलाते हुए कलश € ९ की टीकामे लिखा है-- 

जैसे सूयंका प्रकाश होनेपर श्रंघकार फट जाता है उसीप्रकार शुद्ध चंतन्यमात्रका झ्नुमव 
होनेपर याबतु समस्त विकल्प मिटते हैं । ऐसी शुद्ध चेतन्यवस्तु है सो मेरा स्वभाव, श्रन्य समस्त 
कमेकी उपाधि है । 

नय विकल्पके मिटनेके उपायका निर्देश करते हुए कलश ६२-६३ की टीकामे लिखा है-- 

शुद्ध स्वरूपका प्रनुभव होनेपर जिसप्रकार नयविकल्प मिथते हैं उसोप्रकार समस्त करके उदय 
से होनेवाले जितने भाव है वे भी झ्रवश्य मिटते हैं ऐसा स्वभाव हे ।' 

'जिलना नय हे उतना श्ुतश्ञानरूप हे, अुतज्ञान परोक्ष है, भ्नुभव प्रत्यक्ष है, इसलिये भ्रुतशान 
बिता जो ज्ञान है वह प्रत्यक्ष प्रतुभबता है ।' 
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जीव ग्रज्ञान भावका कब कर्ता है और कब अ्रकर्ता है इसका स्पष्टीकरण करते हुए कलश 
६५ की टीकामे लिखा है-- 

'कोई ऐसा मानेगा कि जीव द्रव्य सदा हो पश्रकर्ता है उसके प्रति ऐसा समाधान कि जितने 
काल तक जोबका सम्यकक्‍त्व गुरा प्रगट नहीं होता उतने कालतक जीव मभिश्याहृष्टि हे। मिश्यादृष्टि 
हो तो प्रशुद्ध परिशामका कर्ता होता है। सो जब सम्यक्त्व गुर प्रगट होता हैं तब झ्शुद्ध परिणास 
मिटता हैँ, तब प्रशुद्ध परिणामका कर्ता नहीं होता ।' 

अ्रशुभ कर्म बुरा और शुभ कर्म भला हेसी मान्यता अज्ञानका फल है इसका स्पष्टीकरण करते 
हुए १०० की टीकामें लिखा है-- 

'जसे ह्रशुमकर्म जोवको दुःख करता हूँ उसी प्रकार शुभकर्म मो जोबकों दु:ख करता हेँ। 
कर्मंमें तो भला कोई नहों हे । प्रपने मोहको लिये हुए मिथ्याद्ष्टि जोब कर्मको भला करके सानता हे । 
ऐसी भेद प्रतोति शुद्ध स्वरूपका झनुभव हुआ तबसे पाई जाती है ।' 

शुभोपयोग भला, उससे ऋमसे कर्म निर्जेरा होकर मोक्ष प्राप्ति होती है यह मान्यता कैसे 
भूठी है इसका स्पष्टीकरण करते हुए कलश १०१ की टीकामे लिखा है-- 

'कोई जोव शुभोपयोगी होता हुआ यतिक्रियामें मग्न होता हुआ शुद्धोपपोगकों नहीं जानता, 
केवल यतिक्रियामात्र मग्न हें । बह जोब ऐसा जानता हे कि में तो मुनोश्वर, हमको विषय-कषाय 
सामग्रो निषिद्ध हें। ऐसा जानकर विषय कषाय प्लामग्रोको छोड़ता हे, श्रापको धन्यपना मानता हे, 
मोक्षमाग मानता हे । सो विचार करनेपर ऐसा जीव मिथ्याहृष्टि हें। कर्मंबन्धको करता है, काँई 
भलापन तो नहों है ।' 

क्रिया सस्कार छूटनेपर ही शुद्धस्वरूपका श्रनुभव सभव है इसका स्पष्टीकरण कलश १०४ 
की टीकामे इसप्रकार किया है-- 

शुभ-प्रशुभ क्रिपामे मग्न होता हुप्रा जीव बिकल्पी हे, इससे दु:खो है । क्रिया संस्कार छूटकर 
शुद्धस्वरूपका भ्रनुमव होते हो जीव निविकत्प हूँ, इसब्ले सुखो है ।” 

केसा अनुभव होनेपर मोक्ष होता है इसका स्पष्टीकरण कलश १०४ की टीकामे इसप्रकार 
किया है-- 

'जीवका स्वरूप सदा कर्मसे मुक्त हे। उसको ध्नुमवने पर सोक्ष होता हे ऐसा घटता है, 
बिरुद्ध तो नहों ।' 


स्वरूपाचरण चारित्र क्या है इसका स्पष्टोकरण कलश १०६ की टीकामे इस प्रकार 
किया है-- 

हे 'कोई जानेगा कि स्व॒रूपाचरश चारित्र ऐसा कहा जाता हे जो प्रात्माके शुद्ध स्वरूपको विच्यारे 
प्रथवा चिन्तवे झ्थवा एकाग्ररूपसे मग्न होकर पनुभवे | सो ऐसा तो नहों, उसके करने पर बन्ध 
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होता है, क्योंकि ऐसा तो ह्वरूपाजररण चारित्र नहों हे | तो स्वरूपाथरशा ब्ारित्र केसा हैं? जिस 
प्रकार पन्ना (सुबर्रा पत्र) पकानेसे सुवर्राभेंको कालिमा जातो है, सुधर्ण शुद्ध होता हे उसो प्रकार जोय 
द्रग्यके प्रनादिसे धशुद्ध चेतनारूप रागादि परिणाम था, वहू जाता है, शुद्ध स्वरूपमात्र शुद्ध चेतना- 
रूप जीव द्रव्य परिणसता है, उसका नाम स्वरूपाचरण चारित्र कहा जाता है, ऐसा मोक्षमार्ग है ।' 

झुभ-अशुभ क्रिया झरादि बन्धका कारण है इसका निर्देश करते हुए कलश १०७ की टीकाम्में 
लिखा है-- 

जो शुभ-अशुभ क्रिया, सूक्ष्म-स्थूल प्रन्तजल्प बहि:ःजल्परूप जितना विकल्परूप झाचररा हे 
वह सब कर्सका उवयरूप परिशसन है, जोबका शुद्ध परिशमन नहों हे, इसलिए समस्त हो श्राचरस्प 
मोक्षका कारण नहीं है, बन्धका काररा है ।' 

विषय-कषायके समान व्यवहार चारित्र दुष्ट है इसका स्पष्टीकरण करते हुए कलश १०८ 
में लिखा है-- 

'यहां कोई जानेगा कि शुभ-प्रशुभ क्रियारूप जो आ्राचरणारूप चारित्र हे सो करने योग्य 
नहों हुं उसी प्रकार वर्जन करने योग्य भो नहों है ? उत्तर इस प्रकार हे-वर्जन करने योग्य है ! 
काररा कि व्यवहार चारित्र होता हुप्रा दुष्ट हे, प्रनिष्ट है, घातक है, इसलिए विषय-कषायके समान 
क्रियारूप चारित्र निषिद्ध ह ।' 

( कलश १०६ ) ज्ञानमात्र मोक्षमार्ग कहनेका कारण-- 

कोई झ्राशंका करेगा कि मोक्षमार्ग सम्यग्दशेन-ज्ञान-चारित्र इन तोनका मिला हुप्ा है, यहाँ 
ज्ञानमात्र मोक्षमार्ग कहा सो क्‍यों कहा ? उसका समाधान ऐसा हे -शुद्धस्वरूप ज्ञानमे सस्यग्दशन 
सम्यकचारित्र सहज ही गर्भित हैं इसलिए दोष तो कुछ नहीं, गुर है ।' 

( कलश ११० ) मिथ्याहृष्टिके समान सम्यग्हष्टिका शुभ क्रियारूप यतिपना भी मोक्षका 
कारण नही है इसका खुलास।-- 

“यहां कोई भ्रान्ति करेगा जो मिध्यादुष्टिका यतिपना क्रियारूप हैँ सो बन्धका काररा हैं, 
सम्यर्दृष्टिका हे जो यतिपना शुभ क्रियारूप सो मोक्षका कारण है। कारण कि अनुभव ज्ञान तथा 
दया व्रत तप संयमरूप क्रिया दोनों मिलकर ज्ञानावरणशादि कमंका क्षय करते हैं । ऐसी प्रतोति कितने 
ही भ्रज्ञानों जीव करते हैं। वहां समाधान ऐसा--जितनो शुभ-प्रशुभ क्रिया, बहिर्जेल्परूप विकल्प 
भ्रथवा घन्त्जल्परूप झ्रथवा द्र॒व्योंका विचाररूप अथवा शुद्ध स्वरूपका विचार इत्यादि समस्त कर 
बन्धका कारण है | ऐसी करियाका ऐसा ही स्वभाव हैं। सम्यरहष्टि सिथ्यादृष्टिका ऐसा भेद तो कुछ 
नहीं | ऐसो करतृतिसे ऐसा बन्ध हे । शुद्धस्वरूप परिशमनमात्रसे मोक्ष है। यद्यपि एक हो कालमें 
सम्पग्दृष्टि जोवके शुद्ध ज्ञान भी हे, क्रियारूप परिणाम भो हें। तथापि क्रियारूप हैं जो परिणाम 
उससे झ्केला बन्ध होता है, कमंका क्षय एक प्रंशमात्र भी नहीं होता है। ऐसा बसस्‍्तुफा स्वरूप, सहारा 
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किसका । उसी समय शुद्ध स्वरूप श्रनुभव शान मो है। उसी समय ज्ञानसे कर्मक्षय होता है, एक 
झंशमात्र भो बन्ध नहीं होता है। बस्तुका ऐसा ही स्वरूप है ।' 

( कलश ११२ ) समस्त क्रियामे ममत्वके त्यागके उपायका कथन-- 

'जितनी क्रिया है वह सब मोक्षमार्ग नहीं है ऐसा जान समस्त क्रियामें ममत्थका त्यागकर शुद्ध 
ज्ञान मोक्षमार्ग है ऐसा सिद्धान्त सिद्ध हुआ ।' 


( कलश ११४ ) स्वभावप्राप्ति और विभावत्यागका एक ही काल है-- 


“जिस काल शुद्ध चेतन्य वस्तुकी प्राप्ति होती है उसी काल सिध्यात्व-राग-दं घरूप जोअका 
परिशाम मिटता है, इसलिए एक ही काल है, समयका श्रन्तर नहीं है ।! 


(कलश ११५ ) सम्यरदृष्टि जीवके द्रव्याखव श्रौर भावास्रवसे रहित होनेके कारणका निर्देश-- 


ग्राल्रत दो प्रकारका हैं । विवरण--एक द्रव्यात्नव है, एक भावास्रव हें । द्रव्यास्रव कहने पर 
कर्मरूप बेठे है श्रात्माके प्रदेशोंमे पुद्गलपिण्ड, ऐसे द्रव्यास्बसे जीव स्वभाव ही से रहित है । यद्यपि 
जोवके प्रदेश, कर्मपुवृगलपिण्डके प्रदेश एक ही क्षेत्रमें रहते हैं तथापि परस्पर एक द्रव्यरूप नहीं होते 
हैं, श्रपने अपने द्रव्य-गुण पर्यायरूप रहते है इसलिए पुदूगलपिण्डसे जीव भिन्न है। भावास्रव कहनेपर 
मोह, राग, दे षरूप विभाव श्रशुद्ध चेतन परिरपाभ सो ऐसा परिशाम यद्यपि जीवके मिथ्याहृष्टि 
अस्वथासें विधसान ही था तथापि सम्यक्त्वरूप परिणशमने पर अशुद्ध परिश्याम मिटा | इस काररण 
सम्परहृष्टि जीब भावाखबसे रहित हे । इससे ऐसा प्रर्थ निपजा कि सम्यग्हृष्टि जीव निराज्रव हे । 

( कलश ११६ ) सम्यग्दष्टि कर्मबन्धका कर्ता क्यो नही इसका निर्देश-- 

'कोई अ्ज्ञानी जीव ऐसा मानेगा कि सम्यग्हष्टि जीवके चारित्रमोहका उदय तो हे, बहू उदय- 
सात्र होने पर श्रागामो ज्ञानावरणादि कर्मका बन्ध होता होगा ? समाधान इस प्रकार हे--चारित्र- 
मोहका उदयमात्र होने पर बन्ध नहों हे । उदयके होने पर जो जीवके राग, द्वष, मोह परिणाम 
हो तो कर्मबन्ध होता है, श्रन्यथा सह्न कारण हो तो भी कमंबन्ध नहों होता । राग, हंष, मोह 
परिणाम भो मिथ्यात्व कमंके उदयके सहारा है, मिथ्यात्वके जाने पर श्रकेले चारित्रमोहके उदयके 
सहाराका राग, ह ष, मोह परिरणाम नहीं हे । इस कारण सम्यग्हष्टिके राग, द्वष, सोह परिणाम 
होता नहीं, इसलिए फर्मंबन्धका कर्त्ता सम्यग्हष्टि जीव नहों होता ।” 

( कलश १२१ ) सम्यस्टहिके बन्ध नहीं है इसका तात्पयै-- 

जब जीव सम्यक्त्वको प्राप्त करता है तब चारित्रमो हके उदयमें बन्ध होता हे, परन्तु बन्धशक्ति 
होन होती है, इसलिए बन्ध नहीं कहलाता ।! 


( कलश १२४ ) निविकल्पका अर्थ काष्ठके समान जड नही इस तथ्यका खुलासा-- 
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'शुद्धस्मरूपके धानुमबके काल जोब काव्ठके समान जड़ है ऐसा भी नहीं है, सामान्यतया 
सबिकल्पो जीबके समान विकल्पों भो नहीं है, भावशुतज्ञानके द्वारा कुछ लिथिकल्प धस्तुसात्रको 
अवलस्बता है, ्रवश्य अ्रवलम्जता है ।' 

( कलश १२४ ) शुद्धज्ञानमे जीतपना कंसे घटता है-- 

'झाज़ब तथा संबर परस्पर श्रति ही बरी हैं, इसलिए प्रमस्त कालसे लेकर सर्व भोवराशि 
बिभाव मिथ्यात्वरूप परिणमता है, इस काररा शुद्ध शानका प्रकाश नहीं है। इसलिए झाखबके सहारे 
सर्व जीव हैं । काललब्धि पाकर कोई झासन्न भव्य जीव सम्यक्त्वरूप स्वभाव परिराति परिरामता है, 
इससे शुद्ध प्रकाश प्रगट होता है, इससे कर्मका झाज़ब सिटला है, इससे शुद्ध शानका छोतपना घटित 
होता है ।' 

( कलश १३० ) भेदज्ञान भी विकल्प है इसका सकारणा निर्देश-- 

“निरस्तर शुद्ध स्वरूपका झनुभव कर्सव्य है। जिस काल सकल कर्मक्षय लक्षण मोक्ष होगा 
उस काल समस्त विकल्प सहज हो छूट जायेंगे । वहां सेदविज्ञान भो एक विकल्परूप है, केवलशानके 
समान जीवका शुद्ध स्वरूप नहों है, इसलिए सहज हो विनाशीक है ।' 

( कलश १३३ ) निर्जराका स्वरूप-- 

'संबरपृर्थक जो नि्जरा सो निजंरा, क्‍योंकि जो संवरके बिना होती है सब जोबों को उदय 
वेकर कर्मको निज्जेरा सो निजजरा नहों है ।' 

६ कलझ १३६ ) हेयोपादेय विचार-- 

शुद्ध चिद्रप उपादेय, भ्रन्प समस्त हेय । 

( कलश १४६१ ) विकल्प का कारण-- 

'कोई ऐसा मानेगा कि जितनी शानको पर्याय है वे समस्त झ्शुद्धरूप हैं सो ऐसा तो नहीं, 
कारण कि जिस प्रकार ज्ञान शुद्ध है उसो प्रकार ज्ञानकी पर्याय बस्तुका स्वरूप है, इसलिए शुद्धस्वरूप 
है। परन्तु एक विशेष--पपर्यायमात्रका श्रवधारज्षञ करने पर विकल्प उत्पन्न होता है, भ्रनुभव निविकल्प 
है, इसलिये वस्तुमात्र ग्नुभवने पर समस्त पर्याय भो ज्ञानसात्र है, इसलिए ज्ञानमात्र श्रमुमष योग्य है । 

( कलश १४४ ) ग्रनुभव ही चिन्तामणि रत्न है-- 

“जिस प्रकार किसो पुण्यवान्‌ जोवके हाथमें चितामरिष रत्न होता है, उससे सब सनोरश पूरा 
होता है, बहु जीव लोहा, ताँबा, रूपा ऐसी घातलुका संग्रह करता नहों उसी प्रकार सम्पग्हूष्टि जीबषके 
पास शुद्ध स्वरूप झनुभव ऐसा चिस्तासरिंस रत्न है, उसके द्वारा सकल कर्मक्षय होता है। परमात्मपद- 
को प्राप्ति होती है| ध्तीन्द्रिय घुलको प्राप्ति होती है। बह सम्यग्हष्टि जीव शुभ ध्शुभरूप अनेक 
करियाविकल्पका संग्रह करता नहों, कारण कि इससे कार्य सिद्धि होत्ले नहों ।' 
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( कलश १५३ ) सम्यर्दृष्टिके हृद्ठान्त द्वारा वाछापुर्वक क्रियाका निषेध -- 

“जिस प्रकार किसोको रोग, शोक, दारिद्र बिना हो वांशाके होता है उसी प्रकार सम्यग्हष्टि 
जीवके जो कोई क्रिया होती है सो बिना हो बाछा के होती है।' 

( कलश १६३ ) कमंबन्धके मेटनेका उपाय -- 

'जिस प्रकार किसी जीक्को मदिरा पिलाकर बिकल किया जाता है, सर्वस्व छीन लिया जाता 
है, पदसे भ्रष्ट कर दिया जाता है उसी प्रकार झ्ननादिकालसे लेकर सर्व जीवराशि राग-हं ष-मोहरूप 
धशुद्ध परिणामसे मतबालो हुई है। इससे ज्ञानावरणादि कर्ंका बन्ध होता है। ऐसे बन्धको शुद् 
ज्ञानका उग्रनुभव सेटनशील है, इसलिए शुद्ध ज्ञाम उपादेय हे ।' 

( कलश १७५४ ) द्रव्यके परिणामके कारणोक!) निर्देश-- 

द्रव्यके परिणामका कारर दो प्रकारका है--एक उपादान काररा है, एक निमित्त कारण 
है । उपादान कारण दव्यके श्रन्तगंभित है श्रपने परिराम-पर्यायरूप परिशमनशक्ति वह तो जिस द्रव्य 
को उसी द्व्यमे होती है, ऐसा निश्चय है। निम्चित्त कारएण--जिस द्व्यका संयोग प्राप्त होनेसे प्रन्‍्य 
द्रव्य श्रपनी पर्यायरूप परिरणासता है, वह तो जिस द्रव्यको उस द्रव्यमें होती है, भ्रन्य द्रव्यगोचर नहीं 
होती ऐसा निश्चय है । जेसे मिट्टी घट पर्यायरूप परिरमती है। उसका उपादान कारण है मिट्टोमें 
घटरूप परिणमनशक्ति | निभित्त कारण है बाह्मरुप कुम्हार, चक्र, दण्ड इत्यादि। बसे ही जोबद्रव्य 
अशुद्ध परिणाम मोहराग हू षरूप परिणमता है । उसका उपादान कारण है जोवब्रव्यमें भ्रन्तर्गभित 
विभावरूप झ्शुद्ध परिशामशक्ति ।! 

( कलश १७६-१७७ ) अकर्ता-कर्ता विचार 

'सम्यर्दृष्टि जीबके रागादि भ्रशुद्ध परिणामोंका स्वामित्वपना नहीं है, इसलिए सम्यग्हृष्टि 
जीव कर्ता नहीं है ।' 

'मिथ्याहृष्टि जोवके र।गादि प्रशुद्ध परिशामोंका स्वामित्वपना है, हसलिए मिश्याद्ष्टि जीव 
कर्ता है ।' 

( कलश १८० ) मात्र भेदज्ञान उपादेय है-- 

'जिसप्रकार करोंतके बार बार चालू करनेसे पुदृगल वस्तु काष्ठ भ्रादि दो खण्ड हो जाता है 
उच्ची प्रकार भेदज्ञानके दारा जीव पुदूगलकों बार-बार भिन्न-भिन्न प्रनुभव करने पर भिन्न-भिन्न हो 
जाते हैं, इसलिए भेदश्ञान उपादेय है । 

( कलश १८१ ) जीव कर्मंको भिन्‍न करनेका उपाय--- 


'जिस प्रकार यद्यपि लोहसारको छेनी श्रति पेनी होती है तो भी सन्धिका विचार कर वेने पर 
छेद कर दो कर देती है उसो प्रकार यद्यपि सम्यग्दृष्टि जोबका ज्ञान प्रत्यन्त तोक्षरा है तथावि जोब- 


क्र 
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कसंको है जो भीतरमें सन्धि उसमें प्रवेश करने पर प्रथम तो बुद्धिगोचर छेदकर दो कर देता है। 
पश्चात्‌ सकल कर्मका क्षय होनेसे साक्षातर छेदकर मिन्‍न भिन्न करता है ।' 

( कलश १६१ ) मोक्षमार्गका स्वरूप निरूपण-- 

सर्व भ्रशुद्धपनाके मिटनेसे शुद्धधना होता हे। उसके सहाराका हे श॒द्ध चिद्र पका अनुभव, 
ऐसा सोक्षमार्ग है । 

( कलश १६३ ) स्वरूप विचारकी अपेक्षा जीव न बद्ध है न मुक्त है-- 

'एकेन्द्रियसे लेकर प>चेन्द्रियतक जोवद्रव्य जहाँ तहाँ द्रव्य स्वरूप विचारकी श्रपेक्षा बन्ध 
ऐसे मुक्त ऐसे विकल्पसे रहित है। वद्रव्यका स्वरूप जेसा है बला हो है ।' 

( कलश १६६ ) कर्मका (भावकर्मका) कर्तापन-भोक्तापन जीवका स्वभाव नहीं-- 

“जिस प्रकार जीवद्र॒ब्यका प्नन्‍्तचतुष्टय स्वरूप है उस प्रकार कर्मका कर्तापन भोक्तापन 


स्वरूप नहीं है। कर्मको उपाधिसे विभावरूप झ्शुद्ध परिशतिरूप विकार है। हसलिए बिनाशोक है। 
उस विभाव परिस्पतिके विनाश होने पर जोब पझ्॒कर्ता है, भ्रभोक्ता है ।' 


( कलश २०३ ) भोक्ता और कर्ताका श्रन्योन्य सम्बन्ध है-- 

'जो द्रव्य जिस भावका कर्ता होता है वह उसका भोक्ता भो होता है। ऐसा होने पर रागादि 
भ्रशुद्ध चेतन परिराम जो जीव कर्म दोनोंने मिलकर किया होवे तो दोनों भोक्ता होंगे सो दोनों मोक्ता 
तो नहीं है ! कारण कि जीव ब्रव्य चेतत है तिस कारण सुख दृःखका भोक्ता होबे ऐसा घढित होता है, 
पुद्गल ब्रव्य भ्रचेतन होनेसे सुख दु':खका भोक्ता घटित नहीं होता । इसलिए रागावि भ्रशुद्ध चेतन 
परिखसनका प्केला संसारोी जीव कर्ता है, भोक्ता भी है | 


( कलश ३०६ ) विकल्प अनुभव करने योग्य नही -- 


“जिस प्रकार कोई पुरुष मोतोकी मालाकों पोषा जानता है, साला गु थता हुआ भ्रनेक विकल्प 
करता है सो वे समस्त विकल्प भूठे हैं, विकल्पोर्स शोस्श करनेको शक्ति नहीं है । शोभा तो मोतीसात्र 
वस्तु है, उसमें है। इसलिए पहिननेबाला पुरुष सोतीकी साला जानकर पहिनता है, गू थनेके बहुत 
विकल्प जानकर नहीं पहिनता है, देखनेवाला भी मोतो की भाला जानकर शोभा देखता है, ग॒ थनेके 
विकल्पोंकों नहीं देखता है उसी प्रक्तार शुद्ध लेतनामात्र सत्ता ध्नुभव करने योग्य है। उसमें घटते हैं 
जो अनेक विकल्प उन सबकी सत्ता झतुभव करते योग्य नहीं है ।' 

( कलश २१२ ) जानते समय ज्ञान ज्ञेयरूप नही परिणमा-- 


'जोवद्रव्य समत्त शेय वत्तुको जानता है ऐसा तो स्वभाव है, परन्तु ज्ञान शेयरूप नहीं होता है, 
शेष भो ज्ञानद्रध्यरूप नहीं परिश्टमता है ऐसी बस्तुको मर्यादा है।' 
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( कलश २३१४ ) एक द्रव्य दूसरे द्रव्यको करता है यह झूठा व्यवहार है-- 

'जीव ज्ञानावरसादि पुदूगल कर्मको करता है, मोगता है। उसका समाधान हस प्रकार है कि 
भूठे व्यवहारसे कहनेको है। द्रव्यके स्वरूपका विचार करनेपर परद्रव्यका कर्ता जोब नहीं है ।' 

( कलश २२२ ) ज्ेयक्रो जानना विकारका कारण नही-- 

'कोई मिथ्यादृष्टि जीव ऐसो झ्राशंका करेगा कि जोब द्रव्य ज्ञायक है, समस्त झेयको जामता है, 
इसलिए परद्रव्यकों जानते हुए कुछ थोड़ा बहुत रागादि प्रशुद्ध परिरतिका विकार होता होगा ? 
उत्तर इस प्रकार हे कि परद्रव्यकों जानते हुए तो एक निरंशमात्रभी नहीं हे, श्रपनो विभाव परिराति 
करनेसे विकार हे । ध्पनो शुद्ध परिराति होने पर निविकार हे ।' 

इत्यादि रूपसे भ्रनेक तथ्योंका श्रनुभवपूर्णा वाणी द्वारा स्पष्टीकरण इस टीकामे किया गया 
है। टीकाका स्वाध्याय करनेसे ज्ञात होता है कि श्रात्मानुभूति पूर्वक निराकुलत्व लक्षण सुखका 
रसास्वादन करते हुए कविवरने यह टीका लिखी है। यह जितनी सुगस और सरल भाषामें लिखी 
गई है उतनी ही भव्य जनोके चित्तको आह्लाद उत्पन्न करनेवाली है। कविवर बनारसीदास जी ने 
उसे बालबोध टी का इस नामसे सम्बोधित किया है। इसमे सदेह नही कि यह अज्ञानियों या श्रत्पन्ञों 
को प्राध्मसाक्षात्कारके सन्मुख करनेके अ्रभिप्रायसे ही लिखी गई है। इसलिए इसका बालबोध यह 
नाम सार्थक है। कविवर राजमललजी और इस टीकाके सबधमें कविवर बनारसीदासजी लिखते है-- 


पांडे राजमलल जिनधर्मी | समयसार नाटकके मर्सो ।। 
तिन्‍हे भ्रन्थकी टीका कौन्ही । बालवबोध सुगस करि दोन्ही ।। 
इह विधि बोध बचनिका फंली । ससे पाइ अ्रध्यातस्त सेली ।। 
प्रगटो जगत सांहि जिनवाणी, घर घर नाटक कथा बखानो ।। 


कविवर बनारसीदासजी ने कविवर राजमल्लजी श्रौर उनकी इस टीकाके सम्बन्धमे थोड़े 
शब्दोमें जो कुछ कहना था, सब कुछ कह दिया है । कविवर बनारसी दासजी ने छन्दोमे नाटक समय- 
सारकी रचना इसी टीकाके झ्राधारसे की है। भ्रपने इस भावको व्यक्त करते हुए कविवद स्वय 
लिखते है-- 
नाटक समेसार हितजीका, सुगसरूप राजमल टीका! 
कवितबद्ध रचना जो होई, भाषा ग्रन्थ पढ़े सब कोई ।। 
तब बनारसोी मनमें श्रानो, कोजे तो प्रथटे जिसवानों । 
पंच पुरुसकी श्राज्ञा लोनो । कवितबन्ध को रचना कीनो ।। 


जिन पांच पुरुषोको साक्षी करके कविवर बनारसी दास जी ने छुन्दोमे नाटक समयसारकी 
रचना की है। वे है--१ १० रूपचन्दजी, २. चतुभु जजी, ३. कविवर भैया भगवतीदासजी, ४. कोर- 
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पालजी और ५ धर्मेदातजी । इनमें प० रूपचन्दजी झ्लौर मैया भगवतीदासजी का नाम विशेषरूपसे 
उल्लेखनीय है | स्पष्ट है कि इन पाँचो विद्वानोंने कविवर बनारसीदासजी के साथ मिलकर कविवर 
राजमल्लजो की समयसार कलश बालबोध टीकाका ग्रनेक बार स्वाध्याय किया होगा । यह टीका 
अ्ध्यात्मके प्रचारमे काफी सहायक हुई यह इसीसे स्पष्ट है । पं० श्री रूपचन्दजी जैसे सिद्धान्ती विद्वान 
को यह टीका ग्रक्षरश: मान्य थी यह भी इससे सिद्ध होता है ! 

यह तो मैं पूव॑में ही लिख आया है कि यह टीका दूढारी भाषामें लिखी गई है । सबंप्रथम 
मूलरूपमें इसके प्रचारित करनेका श्रेय श्रीमान्‌ सेठ नेमचन्द बालचन्द जी वकील उसमानावादवालो 
को है । यह वीर स० २४५७ में स्व० श्रीमान्‌ ब्र० शीतलप्रसादजी के भ्राग्रहसे प्रकाशित हुई थी । 
प्रकाशक श्री मूलचन्द किशनदासजी कापडिया ( दि० जैन पुस्तकालय ) सूरत हैं । श्रीमान्‌ नेमचन्दजी 
वबकी लसे मेरा निकटका सम्बन्ध था । वे उदाराशय और विद्याव्यासगी विचारक वकील थे । ग्रध्यात्म 
में तो उनका प्रवेश था ही, कर्मंशास्त्रका भी उन्हे श्रच्छा ज्ञान था। उनकी यह सेवा सराहनीय है । 
मेरा विश्वास है कि बहुजन प्रचारित हिन्दीमे इसका ग्रनुवाद हो जानेके कारण अध्यात्म जैसे गृढ़तम 
तत्वके प्रचारमे यह टीका श्रधिक सहायक होगो । विज्ेषु किमधिकम्‌ । 


- फूलचन्द्र सिद्धान्तशाख्री 
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जीव-अधिकार 


( भ्रनुष्ट्प्‌ ) 


नमः समयसाराय स्वानुभृत्या चकासते । 
चित्स्वभावाय भावाय सर्वेधावान्तरच्छिदे ॥१॥। 


खण्डान्बय सहित अर्थ--“भावाय नमः” [ भावाय ] पदार्थ । पदार्थ संज्ञा है 
सत्त्वस्वरूपकी । उससे यह श्रर्थ ठहराया-जों कोई शाइवत वस्तुरूप, उसे मेरा [ नमः] 
नमस्कार । वह वस्तुरूप कसा है? “चित्स्वभावाय” [ चित्‌ | ज्ञान--चेतना 
वही है [ स्वभावाय | स्वभाव-सर्वस्व जिसका, उसको मेरा नमस्कार । यह 
विशेषण कहने पर दो समाधान होते हैं-एक तो भाव कहने पर पदार्थ; वे 
पदार्थ कोई चेतन है, कोई अचेतन है। उनमे चेतन पदार्थ नमस्कार करने योग्य 
है ऐसा ग्र्थ उपजता है । दूसरा समाधान ऐसा कि यद्यपि वस्तुका गुण वस्तुमे 
गर्भित है, वस्तु गुग एक ही सत्त है, तथापि भेद उपजाकर कहने योग्य है; 
विशेषरण कहे बिना वस्तुका ज्ञान उपजता नहीं । और कैसा है भाव ? “समयसाराय” 
यद्यपि समय शब्दका बहुत प्रर्थ है तथापि इस श्रवसर पर समय दाब्दसे सामान्यतया 
जीवादि सकल पदार्थ जानने | उनमें जो कोई सार है, सार प्रर्थात्‌ उपादेय है जीव 
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वस्तु, उसको मेरा नमस्कार । इस विशेषणका यह भावार्थ--सार पदार्थ जानकर चेतन 
पदार्थको नमस्कार प्रमाण रखा। असारपना जानकर अचेतन पदार्थंको नमस्कार 
निषेधा । आगे कोई वितक॑ करेगा कि सर्व ही पदार्थ अपने अपने गुणा-पर्याय विराज- 
मान है, स्वराधीन है, कोई किसीके आधीन नहीं, जीव पदार्थका सारपना कंपते घटता 
है ”? उसका समाधान करनेके लिए दो विशेषण कहते है-झशर कैसा है भाव ? 
“स्वानुभूत्या चकासते सर्वभावान्तरच्छिदे” [ स्वानुवृत्या |] इस अ्रवसर पर स्वानुभूति 
कहनेसे निराकुलत्वलक्षण शुद्धात्मपरिणमनरूप ग्रतीन्द्रिय सुख जानना, उसरूप [चकासते] 
अवस्था है जिसकी । [ सवभावान्तरच्छिदे ] सर्व भाव प्रर्थात्‌ ग्रतीत-प्रनागत-वर्तमान 
पर्याय सहित अनन्त गुणा विराजमान जितने जीवादि पदार्थ, उनका अन्तरदछेदी भ्रर्थात्‌ 
एक समयमे युगपत्‌ प्रत्यक्षरूपसे जाननशील जो कोई शुद्ध जीववस्तु, उसको मेरा 
नमस्कार । शुद्ध जीवके सारपना घटता है। सार भर्थात्‌ हितकारी, प्रसार भ्रर्थात्‌ 
अहितकारी । सो हितकारी सुख जानना, अहित्तकारी दुख जानना । कारणा कि अश्रजीव 
पदार्थ पुदूगल, धर्म, भ्रधर्म, ग्राकाश, कालके और ससारी जीवके सुख नही, ज्ञान भी 
नही, और उनका स्वरूप जाननेपर जाननहारे जीवकों भी सुख नही, ज्ञान भी नहीं, 
इसलिए इनके सारपना घटता नहीं । शुद्ध जीवके सुख है, ज्ञान भी है, उसको जानने- 
पर--अनुभवनेपर जाननहारे को सुख है, ज्ञान भी है, इसलिए शुद्ध जीवके सारपना 
घटता है ।॥॥१॥ 
( अनुप्टुप्‌ ) 
श्रतन्तधरमंणस्तत्त्व पश्यन्ती प्रत्यगात्मन: । 


प्रनेकान्तमयो मूतिनित्यमेव प्रकाशताम्‌ ॥२॥ 

खण्डान्बय सहित अर्थ-- “नित्यमेव प्रकाशताम्‌ [ नित्य ] सदा त्रिकाल 
[ प्रकाशताम्‌ ] प्रकाशकों करो। इतना कहकर नमस्कार किया। वह कौन ? 
“अनेकान्तमयी मूर्ति” [ अनेकान्तमयी ] न एकान्त' अनेकान्त' । अनेकान्त अर्थात्‌ 
स्थाह्राद, उसमयी भ्रर्थात्‌ वही है [ मूर्ति! |] स्वरूप जिसका, ऐसी है सर्वज्ञकी 
वाणी अर्थात्‌ दिव्यध्वनति | इस अवसर पर आशका उपजती है कि कोई 
जानेगा कि शअ्नेकान्त तो संशय है, संशय मिथ्या है। उसके प्रति ऐसा समाधान 
करना-अनेकान्त तो संशयको दूरीकरणशील है और वस्तुस्वरूपको साधनशील है । 
उसका विवरण-जो कोई सत्तास्वरूप वस्तु है वह द्रव्य-गुणात्मक है। उसमे जो सत्ता 
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अभेदरूपसे द्रव्यरूप कहलाती है कही सत्ता भेदरूपसे गुणरूप कहलाती है। इसका नाम 
अनेकान्त हैं। वस्तुस्वरूप अनादि-निघन ऐसा ही है। किसीका सहारा नही । इसलिए 
अनेकान्त प्रमारा है। आगे जिस बाणीको नमस्कार किया वह वारी कंसी है? 
“प्रत्यगात्मनस्तस्वं पश्यन्ती” [ प्रत्यमात्मनः ] सर्वज्ष वीतराग । उसका विवरण-अत्यक्‌ 
अर्थात्‌ भिन्न; भिन्न अर्थात्‌ द्ृष्यकर्म-भावकर्म-नोकमंसे रहित, ऐसा है आत्मा-जीवद्रव्य 
जिसका बह कहलाता है प्रत्यगात्मा; उसका [ तत््ं ] स्वरूप, उसको [ पश्यन्ती ] 
अनुअभवनशील है। भावार्थ इस प्रकार है--कोई वितक करेगा कि दिव्यध्वनि तो 
पुद्गलात्मक है, अश्वेतत है, अचेतनको नमस्कार निषिद्ध है। उसके प्रति समाधान 
करनेके निमित्त यह अर्थ कहा कि वाणी. सर्वज्ञस्वरूप-अनुसारिणी है, ऐसा माने बिना 
भी बने नहीं । उसका विवरण--वाणी तो अचेतन है। उसको सुनने पर जीवादि 
पदार्थका स्वरूपज्ञान जिस प्रकार उपजता है उसी प्रकार जानना--वाणीका पृज्यपना 
भी है । कैसे हैं सर्वज्ञ वीतराग ? “अनम्तधमंण:” [ अनन्त ] अति बहुत हैं [ घमणः ] 
गुर जिनके ऐसे है। भावार्थ इस प्रकार है--कोई मिथ्यावादी कहता है कि परमात्मा 
निगु ण है, गुण विनाश होनेपर परमास्मपना होता है। सो ऐसा मानना भूठा है, 
कारण कि गुणोंका विनाश होनेपर द्रष्यका भी विनाश है ॥२॥। 

( मालिनी ) 
परपरिणतिहेतोर्मोहनाम्नो 5नुभावा- 
वविरतमनुभाव्यव्याप्तिकल्माषिताया: । 
मम परमविशद्धि: शुद्धचिन्मात्म्त्तें- 
संबतु समयसारव्याख्ययेबानुभूते: ॥ रे ॥ 


खण्हान्बय सहित अर्थ--“मम परमविशुद्धि: भवतु” शास्त्रकर्ता है अमृतचन्द्र- 
सूरि। वह कहता है-न मम ] मुझे [ परमविशुद्धि! ] शुद्धस्वरूपप्राप्ति। उसका 
विवरण--प रम-सर्वोत्कृष्ट. विशुद्धि-निर्मेतता [ भ्रवतु ] होओ । किससे ? 
“समयसा रव्याख्यया ” [ समयसार ] शुद्ध जीव, उसके [ व्याख्यया ) उपदेशसे हमको 
शुद्धस्वरूपकी प्राप्ति होओ। भावार्थ इसप्रकार है--यह शास्त्र परमार्थेरूप है, 
वेराग्योत्पादक है। भारत-रामायणके समान रागवर्धंक नहीं है। कैसा हूं मैं ? 
“अनुभूते:” अनुभूति-अतीन्द्रिय सुख, वही है स्वरूप जिसका ऐसा हूं । और कैसा हूँ ? 
“शुद्धचिन्मात्रमूलें:” [ शुद्ध ] रागादि-उपाधिरहित [ चिन्मात्र | चेतनामात्र [ मूततें! 
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स्वभाव है ज़िसका ऐसा हूँ । भावार्थ इसप्रकार हँ--द्रव्याथिकनय से द्रब्यस्वरूप ऐसा 
ही है। और कंसा हूँ मै? “अविरतमनुभाव्यव्याप्तिकल्माषिताया:” [ अबिरतं ] 
निरन्तरपने अनादि सन्तानरूप [ अनुभाव्य | विषय-कषायादिरूप अश्ुद्ध चेतना, उसके 
साथ है [ व्याप्ति | व्याप्ति अर्थात्‌ उसरूप हे विभाव-परिणमन, ऐसा है [ कल्मापितायाः ] 
कलकपना जिसका ऐसा हूँ । भावार्थ इस प्रकार हँं--पर्यायाथिकनयसे जीबबस्तु 
अशुद्धरूपसे अनादिकी परिणमी हैँ । उस अशुद्धताके विनाश होने पर जीववस्तु ज्ञान- 
स्वरूप सुखस्वरूप है । आगे कोई प्रइन करता है कि जीवबबस्तु अनादिसे अशुद्धरूप 
परिणमी है, वहाँ निमित्तमात्र कुछ है कि नही है ? उत्तर इसप्रकार--निभित्तमाजन्न 
भी है । वह कौन, वही कहते है--“मोहनाम्नोउनुभावात्‌” [ मोहनाम्नः ] पुदुगलपिण्ड- 
रूप आठ कर्मोमे मोह एक कर्मजाति है, उसका [ अनुमाबात्‌ | उदय अर्थात्‌ विपाक- 
अवस्था। भावार्थ इस प्रकार हे---रागादि-अशुद्धपरिणामरूप जीवद्रब्य व्याप्य-व्यापकरूप 
परिणमे है परुदूगलपिण्डरूप मोहकमंका उदय निमित्तमात्र हे जैसे कोई धतूरा पीनेसे 
घूमता है, निमित्तमात्र धतू राका उसको हैं । कसा है मोहनामक कर्म ? “परपरिणति- 
हेतो  [ पर ] अशुद्ध [ परिणति ] जीवका परिणाम, जिसका [ हैेतो! ] कारण है । 
भावार्थ इसप्रकार हँ--जीवके अशुद्ध परिणामके निमित्त ऐसा रस लेकर मोहकर्म बँधता 
हैं, बादमे उदय समयमे निमित्तमात्र होता हैं ॥३॥। 


( मालिनी ) 


उभ्यनयविरोधध्व॑ंसिनि स्यात्पदांक 
जिनवचसि रमन्ते ये स्वयं वान्तमोहा: । 
सपदि समयसारं ते परं ज्योतिरुच्चे- 
रनवमनयपक्षाक्षुण्णमीक्षत्त एवं ॥ ४॥ 


खण्डान्वय सहित अअ--'ते समयसारं ईक्षन्ते एव” [ ते ] आसन्नभव्य 
जीव [ समयसारं ] शुद्ध जीवको [ ईश्षन्ते एवं ] प्रत्यक्षपने प्राप्त होते हैं । सपदि”” 
थोड़े ही कालमे | कंसा है शुद्ध जीव ! “उच्चे: पर ज्योति.” अतिशयमान 
ज्ञानज्योति हे । और  कंसा हे ? “अनव” अनादिसिद्ध है। और कंसा हें? 
'अनयपक्षाक्षुण्ण ” [ अनयपक्ष ) मिथ्यावादसे [ अक्षण्ण ] अखण्डित हे। भावार्थ इस 
प्रकार है--मिथ्यावादी बौद्धादि सूठी कल्पना बहुत प्रकार करते-हैं, तथापि वे ही 


जीब-अ्धिकार ु 


भूठे हैं। आत्मतत्त्व जैसा हे वैसा ही है । आगे वे भव्य जीव क्‍या करते हुए शुद्ध स्वरूप 
पाते हैं, वही कहते हैं-- “ये ज़िनवचसि रमन्ते [ये] आसन्नभव्य जीव [जिन्वचसि] दिव्य- 
ध्वति द्वारा कही है उपादेयरूप शुद्ध जीववस्तु, उसमें [रमल्ते] सावधानपने रुचि-अ्रद्धा- 
प्रतीति करते हैं। विवरण --शुद्ध जीववस्तुका प्रत्यक्षने अनुभव करते हैं उसका नाम 
रुखि-श्रद्धा-प्रतीति हैं । भावाथे इस प्रकार है --वचन पुद्गल है, उसकी रुचि करने पर 
स्वरूपकी प्राप्ति नही । इसलिए वचनके द्वारा कही जाती है जो कोई उपादेय वस्तु, 
उसका. अनुभव करने पर फलप्राप्ति हें । कौसा है जिनवचन ? “उभयनयविरोधेध्व॑ंसिनि! 
[(उभ्रप] दो [निय] पक्षपात [विरोध] परस्पर वेरभाव । विवरण -_- एक सत्त्वको द्रव्याथिक- 
नय द्रव्यक्षप, उसी सत्त्वकों पर्यायाथिकनय पर्यायरूप कहता है, इसलिए परस्पर विरोध 
है; उसका [ 'ंसिनि ] मेटनशील है । भावार्थ इस प्रकार है- दोनों नय विकल्प हैं, शुद्ध 
जीवस्वरूपका अनुभव निविकल्प है, इसलिए शुद्ध जीववस्तुका अनुभव होनेपर दोनों 
नयविकल्प भूठे हैं। और कैसा है जिनवचन ? “स्यात्पदाडू:  [स्यात्पद | स्याद्वाद अर्थात्‌ 
ग्रनेकान्त-- जिसका स्वरूप पीछे कहा है, वही है [अंके] चिक्त जिसका, ऐसा है । भावार्थ 
इस प्रकार है--जो कुछ वस्तुमात्र है वह तो निर्भेद है। वह वस्तुमात्र बचनके द्वारा 
कहनेपर जो कुछ वचन बोला जाता है वही पक्षरूप है। कंसे हैं श्रासन्नभव्य जीव ? 
“स्वय वान्तमोहा. [स्त्रयं] सहजपने [वान्त] वमा है [मोहा:] मिथ्यात्व-विपरीतपना, ऐसे 
है । भावार्थ इस प्रकार है --अनन्त संसार जीवके भ्रमते हुए जाता है। वे संसारी जीव 
एक भव्यराशि है, एक अ्भव्यराशि है । उसमें अभव्यराशि जीव त्रिकाल ही मोक्ष जानेके 
अधिकारी नही । भव्य जीवोंमें कितने ही जीव मोक्ष जाने योग्य है । उनके मोक्ष पहुँचनेका 
कालपरिमागा है । विवरण --यह जीव इतना काल बीतनेपर मोक्ष जायेगा ऐसी नोंध 
केवलज्ञानमें है। वह जीव संसारमें भ्रमते भ्रमते जभी प्र्धपुदगलपरावर्तेनमात्र रहता है 
तभी सम्यक्त्व उपजने योग्य है। इसका नाम काललब्धि कहलाता है| यद्यपि सम्यक्त्व- 
रूप जीवद्रव्य परिश्ममता है तथापि काललब्धिके बिना करोड उपाय जो किये जायें तो 
भी जीव सम्यक्त्वरूप परिणशमन योग्य नही ऐसा नियम है । इससे जानना कि सम्यक्त्व- 
बस्तु यत्नसाध्य नही, सहजरूप है ॥॥४॥ 
(मालिनी) 
व्यवहरणनयः स्पासच्यपि प्रावपदव्या- 


. * मिह निहिलक्यानां हन्त हस्तावलस्ख: । 


दर समयसार कलश 


तदपि परमसर्थ चिच्चसमत्कारमात्रं 
परविरहितमन्त:ः पश्यतां नैष किड्चत्‌ ।५॥ 


र्ण्डान्यय सहित अथ--- व्यवहरणनय: यद्यपि हस्तावलम्बः स्यात्‌” [व्यवहरण 
नयः] जितना कथन । उसका विवरण --जीववस्तु निविकल्प है । वह तो ज्ञानगोचर है। 
वही जीववस्तुको कहना चाहे, तब ऐसे ही कहनेमे आता है कि जिसके गुण-दर्शन-ज्ञान- 
चारित्र बह जीव । जो कोई बहुत साधिक (अधिक बुद्धिमान) हो तो भी ऐसे ही कहना 
पड़े । इतने कहनेका नाम व्यवहार है । यहाँ कोई श्राश्ंका करेगा कि वस्तु निविकल्प 
है, उसमे विकल्प उपजाना अयुक्त है। वहाँ समाधान इस प्रकार है कि व्यवहारतय 
हस्तावलम्ब है । [ हस्तावलम्ब ] जेसे कोई नीचे पडा हो तो हाथ पकड़कर ऊपर लेते 
है बसे ही गुर-गुणीरूप भेद कथन ज्ञान उपजनेका एक अंग है । उसका विवरण-- 
जीवका लक्षण चेतना इतना कहनेपर पुदुगलादि अचेतन द्रव्यसे भिश्नपनेकी प्रतीति 
उपजती है । इसलिए जबतक अनुभव होता है तबतक ग्रुग-गुणी भेदरूप कथन ज्ञानका 
अग है । व्यवहारनय जिनका हस्तावल म्ब है वे कसे है ? “प्राक्पदव्यामिह निहितपदानां 
[ हृह ] विद्यमान ऐसी जो [ प्राकपदव्यां ] ज्ञान उत्पन्न होनेपर प्रारम्भिक अवस्था 
उसमें [ निहितपदानां ]निहित-रखा है पद-सर्वस्व जिन्होंने ऐसे है । भावार्भ इस प्रकार 
है-जों कोई सहजरूपसे शभ्रज्ञानी है, जीवादि पदार्थोका द्रव्य-गुण-पर्याय-स्वरूप जाननेके 
प्रभिलाषी है, उनके लिए गुण-गुरीभेदरूप कथन योग्य है । “हन्त तदपि एब न किश्चित्‌ 
यद्यपि व्यवहारनय हस्तावलम्ब है तथापि कुछ नही, नोध (ज्ञान, समभझ) करनेपर 
भूठा है । वे जीव कंसे हैं जिनके व्यवहारनय भूठा है ? “चिच्चमत्कारमात्र अर्थ अन्तः 
पश्यता” [ चित्‌ ] चेतना [ चमत्कार ] प्रकाश [ भात्र ] इतनी ही है [ अर्थ ] शुद्ध 
जीववस्तु, उसको [ अंतःपश्यतां ] प्रत्यक्षपने अनुभवते है। भावार्थ इस प्रकार है-- 
वस्तुका अनुभव होनेपर वचनका व्यवहार सहज ही छूट जाता है। कंसी है बस्त ? 
“परम” उत्कृष्ट है, उपादेय है । और कंसी है वस्तु ? “परविरहित” [ पर ] बकरी: 
नोकर्म-भावकर्मसे [ विरहित॑ ] भिन्न है ॥५॥ 

( शादू लविक्रीडित ) 
एकत्वे नियतस्य शुद्धनयतो व्याप्तुयंबस्थात्मन: 


पूर्णज्ञानघनस्य वर्शनमिह व्रब्यान्तरेभ्य: पृथक्‌ । 


जोव- प्रधिकार ७ 


सम्यग्दशेनमेतदेव नियसादात्मा व तावानयं 
तन्मुक्त्वा नवतत्त्वसन्ततिमिमामात्मायमेको 5स्तु नः ॥१६॥। 

खण्डान्दय सहित अर्थ--“तत्‌ नः अय॑ एक: श्रात्मा अस्तु” [ तत्‌ ] इस कारण 
[ न ] हमें [ अर्य ) यह विद्यमान [ एकः ] शुद्ध [| आत्मा ] चेतनपदार्थ [ अस्तु ] 
होझो । भावार्थ इस प्रकार है--जीववस्तु चेतनालक्षण तो सहज ही है। परन्तु 
मिथ्यात्वपरिणामके कारण भ्रमित हुआ अपने स्वरूपको नहीं जानता, इससे अज्ञानी 
ही कहना । अ्रतएवं ऐसा कहा कि मसिथ्या परिग्गामके जानेसे यही जीव अपने स्वरूपका 
प्रनुभवशीली होग्नो । क्या करके ? “इमा नवतत्त्वसन्तति मुकत्वा” [ इमां ] आगे कहे 
जानेवाले [ नवतत्त ] जीव-अजीव-आखव-बन्ध-संवर-नि्ज रा-मोक्ष-पुण्य-पापके [सन्तर्ति] 
अनादि संम्बन्धको [ मुकत्वा | छोडकर। भावार्थ इस प्रकार है --ससार-अवस्थामें जीव- 
द्रव्य नौ तत्त्वरूप परिणमा है, वह तो विभाव परिणति है, इसलिए नौ तत्त्वरूप वस्तुका 
अनुभव मिथ्यात्व है । “यदस्यात्मन. इह द्रव्यान्तरेम्य: पृथक दर्शन॑ं नियमात्‌ एतदेव 
सम्यग्दर्शनं' [ यत्‌ ] जिस कारण [ अस्पात्मनः ] यही जीवद्रव्य [ द्रव्यान्तरेम्यः एथक | 
सकल कर्मोपाधिसे रहित जैसा है [ हह दशशन ] वसा ही प्रत्यक्षपनने उसका ग्रनुभव 
[ निषमात्‌ ] निश्चयसे [ एतदेव सम्पग्दशनं ] यही सम्यर्दर्शन है। भावार्थ इसप्रकार 
है -सम्यग्दर्शन जीवका गुगा है। वह गुण संसार-भ्रवस्थामें विभावरूप परिणामा है । 
वही गुण जब स्वभावरूप परिणमे तब मोक्षमार्ग है। विवरण-- सम्यक्त्वभाव होनेषर 
नुतन ज्ञानावरणादि द्रव्यकर्मास्रव मिटता है, पूर्वबद्ध कर्म निज रता है, इस कारण मोक्ष- 
मार्ग है। यहाँथर कोई आशका करेगा कि मोक्षमार्ग सम्यग्दश्शत-ज्ञान-चारित्र इन तीनोके 
मिलनेसे होता है । उत्तर इस प्रकार है--शुद्ध जीवस्वरूपका अनुभव करनेपर तीनों ही 
है | कसा है शुद्ध जीव ? “शुद्धनयतः एकत्वे नियतस्य” [ शुद्धनयतः ] निरविकल्प वस्तु- 
मात्रकी दृष्टिसे देखते हुए [ एकत्वे ] शुद्धपना [ नियतस्थ ] उसरूप है। भावार्थ इस- 
प्रकार है-- जीवका लक्षण चेतना है । वह चेतना तीन प्रकारकी है--एक ज्ञानचेतना, 
एक कमंचेतना, एक कर्मफलचेतना । उनमेसे ज्ञानचेतना शुद्ध चेतना है, शेष अशुद्ध 
चेतना है । उनमेंसे अशुद्ध चेतनारूप वस्तुका स्वाद सर्व जीवोको अनादिसे प्रगट ही है। 
उसरूप अनुभव सम्यकत्व नही । शुद्ध चेतनामात्र वस्तुस्वरूपका आस्वाद आवे तो सम्य- 
क्त्व है । और कंसी है जीववस्तु ? “व्याप्तु:” अपने ग्रुण पर्यायोंको लिये हुए है इतना 
कहकर शुद्धपना हृढ किया है। कोई आशंका करेगा कि सम्यक्त्व-गुण और जीव- 


द्ध समयसार-कलश 


वस्तुका भेद है कि श्रभेद है ? उत्तर ऐसा कि अभेद है “आत्मा च तावानयम्‌” [अयम] 
यह [ आत्मा ] जीववस्तु [ ताबान्‌ ] सम्यकत्व-मुणमात्र है ।६॥# 
( श्रनुष्टुप्‌ ) 
अ्रत: शुद्धनयायत्तं प्रत्यग्ज्योतिश्वकास्ति तत्‌ । 
नवतत्त्वगत्वेषपि यदेकत्व॑ न सुज्चति ॥७॥। 

खण्डान्वय सहित अर्थ--अश्रत: तत्‌ प्रत्यग्ज्योतिश्वकास्ति” [ अतः ] यहाँ 
से आगे [ तत्‌ ] वही [प्रत्यग्ज्योतिः] शुद्ध चेतनामात्र वस्तु [चिकास्ति] शब्दों द्वारा युक्तिसे 
कही जाती है । कंसी है वस्तु ? “शुद्धनयायत्तम” [ शुद्धनय ] वस्तुमात्रके [ आयक्तत्र ] 
आधीन है । भावार्थ इस प्रकार है--जिसका अनुभव क रनेपर सम्यकक्‍त्व होता है उस 
शुद्ध स्वरूपको कहते है--यदेकत्वं न मुश्नति” | यत्‌ ] जो शुद्ध वस्तु [एकत्वं] शुद्धपने- 
को [न मुश्जति] नही छोडती है । यहाँपर कोई आशंका करेगा कि जीववस्तु जब संसारसे 
छूटती है तब शुद्ध होती है। उत्तर इस प्रकार है--जीववस्तु द्र॒व्यटृष्टिसे विचार करने- 
पर त्रिकाल ही शुद्ध है। वही कहते हैं--नवतत्त्वगतत्वेषपि” [ नवतत्त्व ] जीव-अजीव- 
आख्रव-बन्ध-सवर-निजं रा-मोक्ष-पुण्य-पाप [ गतत्वेषपि ] उसरूप परिणत है तथापि शुद्ध- 
स्वरूप है भावार्थ इस प्रकार है--जसे भ्रग्नि दाहक लक्षणवाली है, वह काष्ट, तुरण, 
कण्डा आदि समस्त दाह्यको दहती है, दहती हुई अग्नि दाह्याकार होती है, पर उसका 
विचार है कि जो उसे काष्ठ, तुण और कण्डेकी श्राकृतिमें देखा जाय तो काष्ठकी अग्नि 
तुृराकी अग्नि और कण्डेकी अग्नि ऐसा कहना साँचा ही है और जो अग्निकी उष्णता- 
मात्र विचारा जाय तो उष्णमात्र हे । काष्टकी अग्नि, तृणकी अ्रग्नि और कण्डेकी अग्नि 
ऐसे समस्त विकल्प भूठे है । उसीप्रकार नो तत्त्वरूप जीवके परिराम है। वे परिणाम 
कितने ही शद्धरूप है, कितने ही अशुद्धरूप हैं । जो नौ परिणाममे ही देखा जाय तो नौ ही 
तत्त्व साँचे है और जो चेतत्ामात्र अनुआव किया जाय तो नौ ही विकल्प भूठे हे ।७। 

( मालिनी ) 
चिरमिति नवतत्त्वच्छन्नमुन्नीयमान 


कनकमिव निमग्नं वर्णमालाकलापे । 


के यहाँ मूल श्लोकमे “पूर्ाश्ानधनत्य”' शब्द है उसका श्रर्थ १० श्री राजमकछजीसे करना रह गया है । जो भ्र्थ निम्न 
प्रकार हो सकता है। कैसा है शुद्ध जीव ? “'पुर्गाजानधनस्थ”” पूर्ण स्व-पर ग्राहक शक्तिका पुज है। 


जीव-प्रधिकार & 
झथ सततबिबिकत दृश्यतामेकरुप 
प्रतिपवमिदमात्मज्योतिरद्योतमानम्‌ ॥८॥। 


खण्हान्बय सहित अथे--- झ्ात्मज्योतिह इ्यताम [ आत्मज्योतिः ] जीवद्रब्यका 
शुद्ध ज्ञानमात्र, [ दृश्यताँ | सर्वथा अनुभवरूप हो | कसी है आत्मज्योति ? “चिरमिति 
नवतत्वच्छन्त भ्रथ सततविविक्तं इस भ्रवसर पर नाट्यरसके समान एक जीववस्लु 
आशलजयकारी अनेक भावरूप एक ही समयमें दिखलाई देती है । इसी कारणसे इस 
शाखका नाम नाटक समयसार है। वही कहते हैं--[ चिरं ] अमर्याद कालसे [ शति ] 
जो विभावरूप रागादि परिणाम-पर्यायमात्र विचारा जाय तो शानवस्तु [ नवतच्वच्छल्नं ] 
पूर्वोक्त जीवांदि नौ तत्त्वरूपसे आच्छादित है। भावार्थ इस प्रकार है कि जीववस्तु 
ग्रनादि कालसे धातु और पाषाणके संयोगके समान कर्म पर्थायसे मिलो ही चली झा 
रही है सो मिली हुई होकर वह रागादि विभाव परिणामोंके साथ व्याप्य-व्यापक रूपसे 
स्वय परिणमन कर रही है। वह परिणमन देखा जाय, जीवका स्वरूप न देखा जाय 
तो जीववस्तु नौ तत्त्वरूप है ऐसा दृष्टि में आता है | ऐसा भी है, सर्वथा भूठ नहीं है, 
क्योकि विभावरूप रागादि परिणाम शक्ति जीवमें ही है। 'भ्रथ” श्रब 'श्रथ' पद द्वारा 
दूसरा पक्ष दिखलाते हैं--वही जीववस्तु द्रव्यरूप है, अपने गुण-पर्यायोंमें विराजमान 
है । जो शुद्ध द्रब्यस्वरूष देखा जाय, पर्यायस्वरूप न देखा जाय तो वह कसी है ? 
“सततविविक्तम” [ सतत ] निरन्तर [ विविक्त | नौ तत्त्वोके विकल्पसे रहित है, शुद्ध 
वस्तुमात्र है 4 भावार्थ इस प्रकार है कि शुद्ध स्वरूपका अनुभव सम्यकत्व है। और कैसी 
है वह भ्रात्मज्योति ? “बर्गामालाकलापे कनकमिव निम्न” [ वणपराला ] पदके दो श्र 
है--एक तो बनवारी# औ्रौर दूसरा भेदपंक्ति । भावार्थ इस प्रकार है कि मुरणा-गुणीके 
भेदरूप भेदप्रकाश । 'कलाप' का अर्थ समूह है। इसलिये ऐसा अर्थ निष्पन्न हुआ कि 
जैसे एक ही सोना बानभेदसे भ्रनेकरूप कहा जाता है वैसे एक ही जीववस्तु द्रव्य-गुण- 
पर्यायरूपसे अथवा उत्पाद-व्यय-ध्रौव्यरूपसे अनेकरूप कही जाती है। “अथ'” अब 'अथ' 
पद द्वारा पुन: दूसरा पक्ष दिखलाते हैं-..प्रतिपदं एकरूप” [ प्रतिपर्द ] गुरा-पर्यायरूप, 
प्रथवा उत्पाद-व्यय-प्रौव्यरूप ग्रथवा हृष्टांतकी अ्रपेक्षा बानभेदरूप जितने भेद है उन सब 
भेदोंमें भी [ एकरूपं | श्राप (एक) ही है। वस्तुका विचार करनेपर भेदरूप भी वस्तु 


#. बनवारी-सोनारकी मूँस । 
२ 


१० समयसार-कलश 


ही है, वस्तुसे भिन्न भेद कुछ वस्तु नहीं है । भावार्थ इस प्रकार है कि सुवरणंमात्र न 
देखा जाय, बानभेदमात्र देखा जाय तो बानभेद है; सुवर्णकी शक्ति ऐसी भी है। जो 
बानभेद न देखा जाय, केवल सुवगामात्र देखा जाय तो बानभेद भूठा है। इसी प्रकार 
जो शुद्ध जीववस्तुमात्र न देखी जाय, गुरा-पर्यायमात्र या उत्पाद-व्यग्र-प्लौव्यमात्र देखा 
जाय तो गुरा-पर्याय है तथा उत्पाद-व्यय-ध्रौव्य हे; जीववस्तु ऐसी भी है । जो गुर- 
पर्यायभेद या उत्पाद-व्यय-धौव्यभेद न देखा जाय, वस्तुमात्र देखी जाय तो समस्त भेद 
भूठा है ॥ ऐसा भ्रगुभव सम्यक्त्व है। और कसी है आत्मज्योति ? “उच्चीयमानं” चेतसा 
लक्षणसे जानी जाती है, इसलिये अनुमानगोच र भी है। अथ दूसरा पक्ष -- उद्योतमान 
प्रत्यक्ष ज्ञानमोचर है। भावार्थ इस प्रकार है-जो भेदबुद्धि करते हुए जीववस्तु चेतना 
लक्षणसे जीवको जानती है; वस्तु विचारनेपर इतना विकल्प भी भूठा है, शुद्ध वस्तु- 
मात्र है। ऐसा ग्रनुभव सम्यक्त्व हैं ।८। 
( मालिनी ) 

उदयति न नयश्रीरस्तमेति प्रमाण 

क्वचिदषि च न विदमो याति निक्षेपल्षक्रम । 

किसपरमभिदध्सो धास्नि सर्वकषे४स्मिन्‌ 


श्रनूभवम॒ुपयाते भाति न द्व तमेव ॥डे।। 


खण्डान्वय सद्दित अथ-- प्रस्मिन्‌ धाम्नि अनुभवमुपयाते द्वेतमेव न भाति” 
[ अस्मिन ] इस-स्वयसिद्ध [ धाम्नि ] चेतनात्मक जीव वस्तुका [ अनुभव ] प्रत्यक्षरूप 
आस्वाद [ उपयाते ] आनेपर [ इव तमेत ] सूक्ष्म-स्थुल अन्तर्जेल्य और बहिज॑ल्परूप सभी 
विकल्प [ न भाति ] नही शोभते है। भावार्थ इस प्रकार हे --भ्रनुभव प्रत्यक्ष ज्ञान हे । 
प्रत्यक्ष ज्ञान है भ्रर्थात्‌ वेद्य-वेदकभावसे आस्वादरूप हैं और वह अनुभव परसहायसे 
निरपेक्ष है । ऐसा अनुभव यद्यपि ज्ञानविशेष है तथापि सम्यक्त्वके साथ अविनाभूत है, 
क्योंकि यह सम्यर्इष्टिके होता है, मिथ्यादृष्टिके नहीं होता है ऐसा निश्चय है ॥ ऐसा 
अनुभव होनेपर जीववस्तु अपने शुद्धस्वरूपको प्रत्यक्षरूपसे आस्वादती है। इसलिये 
जितने कालतक अनुभव होता है उतने कालतक वचनव्यवहार सहज़ ही बन्द रहता है, 
क्योंकि वचन व्यवहार तो परोक्षरूपसे कथक है । यह जीव तो प्रत्यक्षरूप अनुभवशील 
है, इसलिये (अनुश्रवकालमे) वचनव्यवहार पयंन्त कुछ रहा नहीं । कंसी है जीववस्तु ? 


जीव-अधिकार ११ 


“सर्वकषे” [ सर्व] सब प्रकारके विकल्पोंका [ कषे ] क्षयकरणशील (क्षय करनेरूप 
स्वभाववाली ) है। भावार्थ इस प्रकार है--जैसे सूर्यप्रकाश अन्धकारसे सहज ही भिन्न 
है वैसे अनुभव भी समस्त विकल्पोंसे रहित ही है । यहाँ पर कोई प्रइन करेगा कि 
अनुभवके होनेपर कोई विकल्‍प रहता है कि जिनका नाम विकल्प है वे समस्त ही 
मिटते हैं ? उत्तर इस प्रकार है कि समस्त ही विकल्प मिट जाते हैं, उसीको कहते 
हैं--“नवश्री रपि न उदयति, प्रमाणमपि अस्तमेति, न विदमः निक्षेपचक्रमपि कक्‍्वचित्‌ 
याति, अपरं कि अभिदष्मः” जो अनुभवके आनेपर प्रमाण-नय-निक्षेप ही भूठा है | वहाँ 
रागादि विकल्पोंकी क्या कथा ? भावार्थ इस प्रकार है--जो रागादि तो भूठा ही है, 
जीवस्वरूपसे बाह्य है । प्रमाणनय-निक्षेपरूप बुद्धिके द्वारा एक ही जीव द्र॒व्यका द्रव्य- 
गुण-पर्यायरूप अथवा उत्पाद-व्यय-प्रौव्यरूप भेद किया जाता है, वे समस्त भूठे है। इन 
सबके भूठे होनेपर जो कुछ वस्तुका स्वाद हे सो अनुभव है । (प्रमाण) युगपत्‌ अनेक 
धर्मग्राहक ज्ञान, वह भी विकल्प है, (नय) वस्तुके किसी एक गुराका ग्राहक ज्ञान वह 
भी विकल्‍प है और (निक्षेप) उपचार घटनारूप ज्ञान, वह भी विकल्प है । भावार्थ 
इस प्रकार है कि अनादिकालसे जीव अज्ञानी है, जीवस्वरूपको नहीं जानता है । वह 
सब जीवसत्त्वकी प्रतीति आनी चाहे तब जैसे ही प्रतीति आवे तैसे ही वस्तु-स्वरूप 
साधा जाता हे । सो साधना गुरणा-गुणीज्ञान द्वारा होती हें, दूसरा उपाय तो कोई नहीं 
है । इसलिये वस्तुस्वरूपका गुण-गुणीभेदरूप विचार करनेपर प्रमाण-तय-निक्षेपरूप 
विकल्प उत्पन्न होते है । वे विकल्प प्रथम अवस्थामें भले ही है, तथापि स्वरूप मात्र 
अनु भवनेपर भूठे है ।६। 
( उपजाति ) 


झात्मस्वभाव॑ परभावभिन्न- 
मापणे माद्यन्तविमुक्तसेकस्‌ । 
विलीनसंकल्पविकल्पजाल- 
प्रकाशयन्‌ शुद्धनपो उभ्यूदेति ॥१०॥। 
खण्डान्वय सहित अथे-- शुद्धनयः अभ्युदेति” [ छुद्धनय ] निरुपाधि जीव- 


वस्तुस्वरूपका उपदेश [ अभ्युदेति | प्रगट होता है । क्या करता हुआ प्रगट होता है ? 
“एक प्रकाशयन्‌” [ एक | शुद्धस्वरूप जीववस्तुकों [ प्रकाशयन्‌ ] निरूपण करता हुआ । 


श्र समयसार कलश 


कैसा है शुद्ध जीवस्वरूप ? “ग्राद्यन्तविमुक्त” [ आध्रन्त | समस्त पिछले और आगामी 
कालसे [ विमनुक्त |] रहित है। भावार्थ इस प्रकार है कि शुद्ध जीववरतुकी आदि भी 
नही है, अन्त भी नहीं है । जो ऐसे स्वरूपको सूचित करता है उसका नाम शुद्धनय है। 
पुन. कैसी है जीववस्तु ? “विलीनसकल्पविकल्पजाल” [ बिलीन ] विलयको प्राप्त हो 
गया है [ संकल्प ] रागादि परिणाम और [ विकल्प ] अनेक नयविकल्परूप ज्ञानकी 
पर्याय जिसके ऐसी है। भावार्थ इस प्रकार है कि समस्त संकल्प-बविकल्पसे रहित 
वस्तुस्वरूपका अनुभव सम्यकत्व है। पुनः कसी है शुद्ध जीववस्तु ? “परभावभिन्‍न” 
रागादि भावोंसे भिन्न है। और कसी है ? “आपूर्ण” अपने ग्रुगोसे परिपूर्ण है। और 
कंसी है ? “आत्मस्वभाव” आत्माका निज भाव है ॥१०॥ 
( मालिती ) 

न हि विदधति बद्धस्पृष्टभावादयों मी 

स्फुटमुपरि तरस्‍न्‍्तो 5प्येत्य यन्र प्रतिष्ठाम्‌ । 

ग्रनुभवतु_तमेव द्योतभानं समन्‍्तात्‌ 


जगदपगतमोही भय सम्यकस्वभावस्‌ ॥११॥। 


खण्डान्बय सहित अर्थ--'जगत्‌ तमेव स्वभाव सम्यक्‌ अनुभवतु” [ जगत्‌ ] 
सर्वे जीवराशि [ तमेव ] निमश्चयसे पूर्वोक्त [ स्वभाव ] शुद्ध जीववस्तुको [ सम्पक ] 
जसी है वेसी [ अनुमत्रतु ] प्रत्यक्षपनेसे स्वसवेदनरूप झास्वादों । कंसी होकर आस्वादे ? 
“अपगतमोहीभूय' [ अपग॒त ] चली गई है [ मोहीभूय ] शरीरादि परद्रव्यसम्बन्धी 
एकत्वबुद्धि जिसकी ऐसी होकर । भावार्थ इस प्रकार है कि ससारी जीवको ससारमे 
बसते हुए भ्रनन्तकाल गया । शरीरादि परद्रव्य स्वभाव था, परन्तु यह जीव अपना ही 
जानकर प्रवृत्त हुआ, सो जभी यह विपरीत बुद्धि छूटती है तभी यह जीव शुद्धस्वरूपका 
अनुभव करनेके योग्य होता है । कंसा है शुद्धस्वरूप ? “समन्तात्‌ द्योतमान” [समन्ताव] 
सब प्रकारसे [ द्योतमानं ] प्रकाशमान है। भावार्थ इस प्रकार है कि अनुभवगोचर 
होनेपर कुछ श्रान्ति नही रहती । यहाँ पर कोई प्रश्न करता है कि जीवको तो शुद्ध- 
स्वरूप कहा और वह ऐसा ही है, परन्तु राग-ह् ष-मोहरूप परिणामोको श्रथवा सुख- 
दुख आदिरूप परिग्गामोको कौन करता है, कौन भोगता है ? उत्तर इस प्रकार है कि 
इन परिणामोकों करे तो जीव करता है और जीव भोक्ता है परन्तु यह परिणतति 
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विभावरूप है, उपाधिरूप है। इस कारण निजस्वरूप विचारनेपर यह जीवका स्वरूप 
नहीं है ऐसा कहा जाता है। कैसा है शुद्धस्वरूप ? “यत्र अमी बद्धस्पृष्ट भावादय. 
प्रतिष्ठा न हि विदधति” [ यत्र ] जिस शुद्धात्मस्वरूपमें [ अमी ] विद्यमन [ बद्ध ) 
ग्रशुद्ध रागादिभाव, [ स्पृष्ट ) परस्पर पिण्डरूप एक क्षेत्रावगाह और [ भावादयः ] 
आदि शब्दसे गृहीत अन्यभाव, अनियतभाव, विशेषभाव और सयुक्तभाव इत्यादि जो 
विभावपरिरणाम हैं वे समस्त भाव छुद्धस्वरूपमें [ प्रतिष्ठा | शोभाको [ न हि विद्धति ] 
नहीं धारण करते है । नर, नारक, तियंद्व और देवपर्यायरूप भावका नाम अन्यभाव है। 
असंख्यात प्रदेशसम्बन्धी संकोच और विस्ताररूप परिणमनका नाम अनियतभाव है । 
दर्शन, ज्ञान और चारित्ररूप भेदकथनका नाम विशेषभाव है तथा रागादि उपाधि 
सहितका नाम संयुक्तमाव है। भावार्थ इस प्रकार है कि बद्ध, स्पृष्ट, अन्य, अनियत, 
विशेष और संयुक्त ऐसे जो छह विभाव परिग्गाम है वे समस्त संसार अवस्थायुक्त 
जीवके है, शुद्ध जीवस्वरूपका अनुभव करनेपर जीवके नहीं हैं । कंसे हैं बद्ध-स्पृष्ट आदि 
विभावभाव ? “फुट” प्रगटरूपसे “एत्य अपि” उत्पन्न होते हुए विद्यमान ही है तथापि 
“उपरि तरन्त.” ऊपर ही ऊपर रहते है। भावारथ इस प्रकार है कि जीवका ज्ञानगुण 
त्रिकालगोचर है उस प्रकार रागादि विभावभाव जीववस्तुमें त्रिकालगोचर नही है। 
यद्यपि ससार ग्रवस्थामे विद्यमान ही है तथापि मोक्ष अवस्थामे सवंथा नहीं हैं, इसलिए 
ऐसा निश्चय है कि रागादि जीवस्वरूप नही है ॥११।॥ 


( शादू लविक्रीडित ) 

भूत भान्तमभतसेव रभसा निर्भिद्य बन्ध सुधी- 

यद्यन्तः किल का 5प्यहो कलयति व्याहत्यमोहूं हठात्‌ । 

आत्मात्मानुभवेकगमस्पसहिसा व्यक्तो 5यमास्ते भव 

नित्य कर्ंकलइपइ्ूविकलो देबः स्वयं शाश्वतः ॥१२॥। 

खण्डान्वय सहित अ्थ-- भ्रयं॑ आत्मा व्यक्तः आस्ते” [ अय॑ ] इस प्रकार 

[ आत्मा ] चेतनालक्षश जीव [ व्यक्तः | स्वस्वभावरूप [ आस्ते ] होता है । कैसा होता 
है ? “नित्यं कर्मकलंकपंकविकल:” [ नित्य ] त्रिकालगोचर [ कम ] अशुद्धतारूप 
[ कलंकपंक ] कलुषता-कीचड़से [ विकलः ] सर्वथा भिन्न होता है। और केसा है ? 
“थ्र्‌ व” चार गतिमें भश्रमता हुआ रह (रुक) गया | और कैसा है ? “देव:” त्रैलोक्यसे 
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पूज्य है। और कैसा है ? “स्वयं शाइवत:” द्रव्यरूप विद्यमान ही है । और कसा होता 
है ? “आत्मानुभवैकगम्यमहिमा” [ आत्मा ] चेतन वस्तुके [ अनुभव | प्रत्यक्ष-आस्वादके 
द्वारा [ एक |] अद्वितीय [ गम्प ] गोचर है [ महिमा ] बड़ाई जिसकी ऐसा है । 
भावार्थ इस प्रकार हैं कि जीवका जिस प्रकार एक ज्ञानगुगा है उसी प्रकार एक 
अ्रतीन्द्रिय सुखगुणा हैं सो युखगुण ससार भअवस्थामे अशुद्धपनेसे प्रगटण आस्वादरूप नही 
है । अशुद्धपनाके जानेपर प्रगट होता है । वह सुख अतीन्द्रिय परमात्माके होता है । उस 
सुखको कहनेके लिये कोई दृष्टात चारों गति्योंमें नहीं हे, क्योकि चारों ही गतियाँ 
दु'खरूप है, इसलिये ऐसा कहा कि जिसको शुद्धस्वरूपका अनुभव हैं सो जीव परमात्मा- 
रूप जीवके सुखको जाननेके योग्य है । क्‍योंकि शुद्धस्वरूप अनुभवनेपर अतीन्द्रिय सुख 
हैं--ऐसा भाव सूचित किया है । कोई प्रश्न करता है कि कैसा कारगर करनेसे जीव 
शुद्ध होता है ? उत्तर इस प्रकार हे कि शुद्धका अनुभव करनेसे जीव शुद्ध होता है । 
“किल यदि को5पि सुधी अन्त कलयति” [ किल ] निश्चयसे [ यदि ] जो [ को5पि ] 
कोई जीव [ अन्तः कलयति ] शुद्धस्वरूपको निरन्तर अनुभवता है । कैसा है जीव ? 
“सुधी” शुद्ध हे बुद्धि जिसकी । क्‍या करके अनुभवता है ? “रभसा बन्ध निर्भिद्य” 
[ रभतता ] उसी काल [ बन्ध ] द्रव्यपिण्डरूप मिथ्यात्व कर्मके [ निर्मिग्र ] उदयको मेट 
करके अथवा मूलसे सत्ता मेट करके, तथा “हठात्‌ मोह व्याहत्य” [ हठात ] बलसे 
[ मोह ] मिथ्यात्वरूप जीवके परिणामको [ व्याहत्य ] समूल नाश करके । भावार्थ 
इस प्रकार है कि अनादि कालका मिथ्यादृष्टि ही जीव काललब्धिके प्राप्त होनेपर 
सम्यक्त्वके ग्रहणकालके पूर्व तीन करगा करता है । वे तीन करण भअन्तमु ह॒त॑मे होते है । 
करण करनेपर द्रव्यपिण्डरूप मिथ्यात्वकर्मकी शक्ति मिटती है । उस शक्तिके मिटनेपर 
भावमिथ्यात्वरूप जीवका परिणाम मिटता हे । जिस प्रकार धतूराके रसका पाक 
मिटनेपर गहलपना मिटता है । कैसा हे बन्ध अथवा मोह ? “भूत भान्तं भ्रभूत एव” 
[ एव ] निश्चयसे [ भूत॑ ] भ्रतीत काल सम्बन्धी, [ भान्त ] वर्तमान काल सम्बन्धी, 
[ अभूत ] आगामी कालसम्बन्धी | भावार्थ इस प्रकार है--त्रिकाल संस्काररूप हे जो 
शरीरादिसे एकत्वबुद्धि उसके मिटनेपर जो जीव शुद्ध जीवको अनुभवता है वह जीव 
निश्चयसे कर्मोंसे मुक्त होता है ॥१२॥ 
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शत्मस्नभ्तिरिति शुद्ध नयात्मिका या 

सशासामुभतिरियमेव किलेति बुद्ध वा । 

झात्मानमात्मनि निवेश्य सनिध्प्कम्प- 

सेको 5स्ति सित्यमवबोधधनः समन्‍्तात्‌ ॥॥१३॥। 

खण्डान्वय सहित अर्थ--आात्मा सुनिष्प्रकम्पं एकोईस्सि” [ आत्मा ] चेतन 

प्रव्म [ सुनिष्प्रकम्पं ] प्रशुद् परिणमनसे रहित [ एकः ] शुद्ध [ अस्ति ) होता है । 
कैसा है झ्रात्मा ? “नित्यं समन्‍्तात्‌ अवबोधघन:ः' [ नित्य ] सदाकाल [ समन्‍्शात्‌ ] सर्वाज़ 
[ अवधोधपनः ] ज्ञानगुणका समूह है-ज्ञानपुश्ल है। क्‍या करके आत्मा शुद्ध होता है ! 
“आत्मना आत्मनि निवेद्य” [ आत्मना ] झपनेसे [ आत्मनि ] अपने ही में [ निवेश्य 
प्रविष्ट होकर । भावार्थ इस प्रकार है कि झ्रात्मानुभव परद्रव्यकी सहायतासे रहित है । 
इस कारण अपने ही में अ्रपनेसे आत्मा शुद्ध होता है । यहाँ पर कोई प्रइन करता है कि 
इस अवसरपर तो ऐसा कहा कि झात्मानुभव करनेपर आत्मा शुद्ध होता है और कहींपर 
यह कहा है कि ज्ञानगुण-मात्र अनुभव करनेपर आत्मा शुद्ध होता है सो इसमें विशेषता 
क्या है ? उत्तर इस प्रकार है कि विशेषता त्तो कुछ भी नहीं है । वही कहते है--या 
शुद्धनयात्मिका आत्मानुभूति इति किल इय एवं ज्ञानानुभूतिः इति बुदृध्वा” [ या ] 
जो [ आत्मानुभूतिः ] आत्मद्रव्यका प्रत्यक्षरूपसे झ्रास्वाद है। कंसी है अनुभूति ! 
[ शुद्धनथात्मिका | शुद्धनय अर्थात्‌ शुद्ध वस्तु सो ही है आत्मा श्रर्थात्‌ स्वभाव जिसका 
ऐसी है । भावार्थ इस प्रकार है--निरुपाधिरूपसे जीवब्रव्य जंसा है बसा ही प्रत्यक्षरूपसे 
आस्वाद आावे इसका नाम शुद्धात्मनुभव है। [ किल ] निश्चयसे [ इये एव 
ज्ानानुभूतिः ] यह जो आत्मानुभूति कही वही ज्ञानानुभूति है [ इतिब्रुद्ध्या | इतनामात्र 
जानकर । भावार्थ इस प्रकार है कि जीववस्तुका जो प्रत्यक्षरूपसे आस्वाद, उसको 
नामसे झात्मानुभव ऐसा कहा जाय अथवा ज्ञानानुभव ऐसा कहा जाय । नामभेद है, 
वस्तुभेद नहीं है । ऐसा जानना कि झआनात्मानुभव मोक्षमागें है। इस प्रसंगमें ओर भी 
संशय होता है कि कोई जानेगा कि द्वादशाज्भर ज्ञान कुछ अपूर्व लब्धि है। उसके प्रति 
समाधान इस प्रकार है कि द्वादशाज़ुज्ञान भी विकल्प है । उसमें भी ऐसा कहा है कि 
शुद्धात्मानुभूति मोक्षमार्भ है, इसलिए शुद्धात्मानुभूतिके होनेपर शास्त्र पढ़ने की कुछ 
ग्रटक नहीं हैँ ॥१३॥ 
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( पृथ्वी ) 

प्रवष्डितमनाकूल॑ ज्यलवनस्तमन्संहि- 

मेहः: परसभस्तु नः सहजनदिलासं सदा । 

चिदुस्छललनिर्भरं सकलकालमालप्यते 

प्रदवेकरसमललसललक्णखिल्थलीलायितत््‌ ॥।१४॥। 

खण्टास्वय सहित अर्थ--“तत्‌ मह. नः अस्तु” [ तब ] वही [ महः ] शुद्ध 

ज्ञानमात्र वस्तु | नः ] हमारे [ अस्तु ] हो | भावार्थ इस प्रकार है कि शुद्धस्व्॒रूपका 
ग्रनुभव उपादेय है, अ्रन्य समस्त हेय है । क॑ंसा है वह महः:” ? “परमं” उत्कृष्ट हे । 
और कैसा है 'मह:' ? “प्रखण्डितं” खण्डित नहीं है-परिपूर्ण हे। भावार्थ इस प्रक्तार हूँ 
कि इन्द्रियज्ञान खण्डित हे सो यद्यपि वतेमान कालमें उसरूप परिणत हुआ हुं तथापि 
स्वरूपसे ज्ञान अतीन्द्रिय हें। और कंसा है ? “अनाकुल” आकुलतासे 
रहित हे । भावार्थ इस प्रकार ह कि यद्यपि संसार अवस्थामें कर्ंजनित सुख-दु.खरूपष 
परिणमता है तथापि स्वाभाविक सुखस्वरूप हे । # और कंसा है ? “अन्तर्बहि 
ज्वलत्‌” [ अन्तः ] भीतर [ बहि ] बाहर [ ज्वलत्‌ ] प्रकाशरूप परिणत हो रहा है । 
भावार्थ इस प्रकार हे कि जीववस्तु असंख्यातप्रदेशी है, ज्ञानगुग सब प्रदेशोमे एक 
समान परिणम रहा है । कोई प्रदेशमे घट-बढ नही है। औ्लौर कंसा है ? “सहज” 
स्वयंसिद्ध है । और कंसा है ? “उद्विलास” अपने गुशा-पर्यायसे धाराप्रवाहरूप परि- 
णामता है । और कसा है ? “यत्‌ (महः) सकलकालं एकरसं ग्रालम्बते” [ यव ] 
जो [ महः ] ज्ञानपुञ्ञ [ सकलकालं |] त्रिकाल ही [ एकरसं ]चेतनास्वरूपको [ आलम्बते ] 
आधारभूत है । कसा ह एकरस ! “चिदुच्छुलननिर्भर'' [ चित्‌ ] ज्ञात [ उच्छलन ) परि- 
णमन उससे [ निर्भर |] भरितावस्थ हे । और कसा हे एकरस १ “लवणखिल्यलीलायितं 
[ लवण ] क्षाररससकी [ खिल्‍य ] कॉकरीकी [ लीलायितं ] परिणतिके समान जिसका 
स्वभाव हे । भावार्थ इस प्रकार हें कि जिस प्रकार नमककी काँकरी सर्वाग ही क्षार 


है उसी प्रकार चेतनद्रव्य सर्वांग ही चेतन हे ॥ १४॥। 
( अनष्टय 


>> चऋओ्चअछ 


एप ज्ञानधनो नित्यमात्मा सिद्धिमभोष्सुभि:। 
साध्य-साधकभावेन द्विधेक: समृपास्यताम्‌ ॥॥१५॥। 


६8 प० श्रीराजमछजीकी टीकामे यहाँ “झ्नतम' पदका भअर्थ करना रह गया है । 


जीव- भ्रधिकार १्७छ 


खण्डान्वय सहित अथ--सिद्धिमभीप्सुभि: एप आत्मा नित्यं समु पास्यताम” 
[ सिद्धि ] सकल कर्मक्षयलक्षण मोक्षको [ अमीप्सुभिः ] उपादेयरूपसे प्रनुभव करनेवाले 
जीवों को [ एप आत्मा ] उपादेय ऐसा अपना शुद्ध चेतन्यद्रब्य [ नित्य | सदाकाल 
[ संम्ुपास्पताम ] अनुभवना । कता है आत्मा ? “ज्ञानघन:” [ ड्रान ] स्व-परभ्राहक 
शक्तिका [ घनः ] पुज्न है। और कंसा है ? “एक:” समस्त विकल्‍प रहित है । और 
कंसा है ? 'साध्य-साधकभावेन द्विधा” [ साध्य ] सकल कमंक्षयलक्षण मोक्ष [ साधक ] 
मोक्षका कारण शुद्धोपयोगलक्षण शुद्घात्मानुभव [| भावेन ] ऐसी जो दो अवस्था उनके 
भेदसे [ द्विधा ] दो प्रकारका है। भावार्थ इस प्रकार है कि एक ही जीवद्रव्य कारण- 
रूप भी अपनेमें ही परिणमता है और कार्यरूप भी अपनेमें ही परिशमता है। इस 
कारण मोक्ष जानेमें किसी द्रव्यान्तरका सहारा नही है, इसलिये शुद्ध श्रात्माका अनुभव 
करना चाहिये ॥१५॥ 
( अनुष्ट्प्‌ ) 
दर्शन-ज्ञान-चा रित्रेस्त्रित्वादेकत्वत: स्वयम्‌ । 
मेचको 5मेचकश्चा पि सममात्मा प्रमाणत: ॥॥१६॥। 
खण्डान्बय सहित अथ--- आत्मा मेचक:” [ आत्मा ] चेतन द्रव्य [ मेचकः ] 
मलिन है । किसकी अपेक्षा मलिन है ? “दशेन-नज्ञान-चारित्रस्त्रित्वात्‌” सामान्यरूपसे 
अथंग्राहक शक्तिका नाम दर्शन है, विशेषरूपसे अर्थंग्राहक शछक्तिका नाम ज्ञान है और 
शुद्धत्वशक्तिका नाम चारित्र है। इस प्रकार शक्तिभेद करनेपर एक जीव तीन प्रकार 
होता है । इससे मलिन कहनेका व्यवहार है । “ग्रात्मा अमेचक:” [ आत्मा ] चेतन द्रव्य 
[ अमेचकः | निर्मेल है। किसकी अपेक्षा निर्मेल है ? “स्वयं एकत्वत. [ स्वयं ] द्रव्यका 
सहज [ एकत्वतः ] निर्भेदपना होनेसे, ऐसा निश्वयनय कहा जाता है । “आत्मा प्रमाणतः 
सम मेचक' अमेचको5पि च” [ आत्मा ] चेतनद्र॒व्य [ सम॑ ] एक ही काल [ मेचकः 
अमेचको 5पि च ] मलिन भी है और निर्मल भी है । किसकी अपेक्षा ? [ प्रमाणतः ] 
युगपत्‌ अनेक धर्मग्राहक ज्ञानी अपेक्षा । इसलिये प्रमाणहष्टिसे देखनेपर एक ही काल 
जीवद्रव्य भेदरूप भी है, अभेदरूप भी है ॥॥१६॥ 
( भनुष्ट्प्‌ ) 
दर्शन-ज्ञान-चा रित्रेस्त्रिभि: परिणतत्वत: । 
" *.. - एको5पि त्रिस्वभावत्वाह्थवहारेण मेच्रकः ॥१७॥ 


श्द्ध समयसार-कलश 


रण्डान्यय सहित अर्थ--एको5पि व्यवहारेण मेचक:” [ एको5पि ] द्रव्य- 
दृष्टिसे यद्यपि जीवद्रव्य शुद्ध है तो भी [ व्यवहारेण ] गुण-गुणीरूप भेदहृष्टिसे [ मेचकः ] 
मलिन हैं। सो भी किसकी अपेक्षा ? “त्रिस्वभावत्वात्‌” [ त्रि] दर्शन-ज्ञान-चारित्र, ये 
तीत है [ स्वभावत्वात्‌ ) सहजगुण जिसके, ऐसा होनेसे । वह भी केसा होनेसे ? “दर्शन- 
ज्ञान-चारित्रे. त्रिभि: परिणतत्वत”' क्योकि वह दर्शन-ज्ञान-चारित्र इन तीन गुरणरूप 
परिगामता है, इसलिये भेदबुँद्धि भी घटित होती है ॥१७॥। 
( भ्रनष्ट्प्‌ ) 
परमार्थन तु व्यक्तज्ञातृत्वज्योतिथेकक: । 
सर्वंभावान्तरध्वंसिस्वभावत्वादमेचक: ॥॥१८॥। 
खण्डान्बय सहित अरथ--“तु परमार्थेन एककः अमेचक ” [ तु ] पद द्वारा 
दूसरा पक्ष क्‍या है यह व्यक्त किया है । [ परमार्थन ] शुद्ध द्रव्यदृश्सि [ एककः ] शुद्ध 
जीववस्तु [ अमेचकः | निर्मेल है-निविकल्प है। कैसा है परमार्थ ? “व्यत्तज्ञातृत्व- 
ज्योतिषा” [ व्यक्त ] प्रगट है [ ज्ञावृत्व ] ज्ञानमात्र [ ज्योतिषा ] प्रकाश-स्वरूप जिसमें 
ऐसा है । भावार्थ इस प्रकार है कि शुद्ध-निर्भेद वस्तुमात्रग्राहक ज्ञान निश्चयनय कहा 
जाता है । उस निदरचयनयसे जीवपदार्थ सर्वभेदरहित शुद्ध है । और कैसा होनेसे शुद्ध 
है ? “सर्वभावान्तरध्वसिस्वभावत्वात्‌” [ सब ] समस्त द्रव्यकर्म-भावकर्म-नोक॑म॑ अथवा 
ज्ञेयरूप परद्रव्य ऐसे जो [ भावान्तर | उपाधिरूप विभावभाव उनका [ ध्वंसि | मेटनशील 
है [ स्वभावत्वात्‌ ] निज स्वरूप जिसका, ऐसा स्वभाव होनेसे शुद्ध है ॥१८॥ 
( अनुष्दुप्‌ ) 
आत्मनश्चिन्तयवालं मेंचकार्मेचकत्वयो: । 
दर्शन-ज्ञान-चा रित्रें: साध्यसिद्धिन चान्यथा ॥१६॥ 
खण्डान्यय सहित अथे---“मेचकामेचकत्वयो आत्मन: चिन्तया एवं अल” आत्मा 
[ भेचक ] मलिन है और [ अमेचक ] निर्मल है, इस प्रकार ये दोनों नय पक्षपातरूप 
है । [ आत्मनः ] चेतनद्रव्यके ऐसे [ चिन्तया ] विचारसे [ अल ] बस हो । ऐसा विचार 
करनेसे तो साध्यको सिद्धि नहीं होती [ एवं ] ऐसा निरचय जानना। भावार्थ इस 
प्रकार हे कि श्र्‌तज्ञानसे आत्मस्वरूप विचारनेपर बहुत विकल्प उत्पन्न होते है । एक 
पक्षसे विचारनेपर आत्मा अनेक रूप है, दूसरे पक्षसे विचारनेपर आत्मा अभेदरूप है । 
ऐसे विचारते हुए तो स्वरूप अनुभव नही । यहाँ पर कोई प्रइन करता है कि विचारते 


जीव-भधिकार श्ह्‌ 


हुए तो अनुभव नहीं, तो अनुभव कहाँ है ? उत्तर इस प्रकार है कि प्रत्यक्षरूपसे वस्तुको 
आस्वादते हुए अनुभव है। वही कहते हैं... दर्शन-ज्ञान-चारित्रे: साध्यसिद्धि:” [ दर्शन ] 
शुद्धस्वरूपका अवलोकन, [ ज्ञान ] शुद्धस्वरूपका प्रत्यक्ष जानपना, [ चारित्र ] शुद्ध- 
स्वरूपका आचरण ऐसे कारण करनेसे [ साध्य ] सकलकर्मक्षयलक्षण मोक्षकी [ सिद्धिः ] 
प्राप्ति होती है । भावार्थ इस प्रकार है कि शुद्धस्वरूपका अनुभव करनेपर मोक्षकी 
प्राप्ति है । कोई प्रश्न करता है कि इतना ही मोक्षमार्ग है कि कुछ और भी मोक्षमागें 
है । उत्तर इस प्रकार है कि इतना ही मोक्षमाग है। “ न चान्यथा” [ व ] पुन; 
[ अन्यथा ] अन्य प्रकारसे [ न ] साध्यसिद्धि नही होती ॥१६॥ 
(मालिनी) 
कथमपि समुपाक्तत्रित्वमप्येकताया: 
श्रपतितमिदमात्मज्योतिरुद्गच्छदच्छम्‌ । 


सततमनुभवामो 5नन्‍्तचेतन्यचिद् 
न खलु न खलु यस्मादन्यथा साध्यसिद्धि: ॥२०॥। 


खण्डान्यय सहित अर्थ---इृद आत्मज्योति: सतत अनुभवाम:” [ हद ] प्रगट 
[ आत्मज्योतिः ] चैतन्यप्रकाशको [ सतर्त ) निरन्तर [ अनुभवामः ] प्रत्यक्षरूपसे हम 
आस्वादते है। कंसी है आत्मज्योति ? “कथमपि समुपात्तत्रित्वं अपि एकताया: अपतितं 
[ कथमपि ] व्यवहारदृश्सि [ सम्ुपा्तत्रित्व॑ ] ग्रहण किया है तीन भेदोंको जिसने ऐसी 
है तथापि [ एकतायाः ] शुद्धतासे [ अपतितं ] गिरती नहीं है । और कसी है भ्रात्म- 
ज्योति ? “उद्गच्छत्‌” प्रकाशरूप परिणमती है । और कंसी है ? “अच्छ॑ निर्मल है । 
और कैसी है ? “ग्रनन्तचेतन्यचिह्न ” [ अनन्त ] अतिबहुत [ चेतन्य ] ज्ञान है [ चिह्न ] 
लक्षण जिसका ऐसी है । कोई आशंका करता है कि अनुभवको बहुतकर दृढ़ किया सो 
किस कारण ? वही कहते हैं--'यस्मात्‌ अ्रन्यथा साध्यसिद्धि न खलु न खलु” [ यस्माव ] 
जिस कारण [ अन्यथा ] अन्य प्रकार [साध्यसिद्धिः] स्वरूपकी प्राप्ति [ न खलु न खलु ] 
नही होती नहीं होती, ऐसा निश्चय है ॥॥२०॥ 
( मालिनी ) 
कथमपि हि लभनते भेदविज्ञानम्‌ला- 
मचलितमनुभति ये स्वतो वान्यतो वा । 


२० समयसार-कलश 


प्रतिफलननिमर्नानन्तभावस्वभावे- 
मु क्रवदविकाराः सन्‍्ततं स्युस्त एवं ॥२१॥ 

खण्डान्वय सहित अर्थ--ये अनुभूति लभन्‍्ते” [ ये ] जो कोई निकट संसारी 
जीव [ अनुभूति ] शुद्ध जीववस्तुके आस्वादको [ लभन्‍्ते ] प्राप्त करते हैं। कंसी है 
अनुभूति ? “भेदविज्ञानमूला” [ भेद ] स्वस्वरूप-परस्वरूपको द्विधा करना ऐसा जो 
[ विज्ञान ] जानपना वहीं है [ मूलां |] सर्वस्व जिसका ऐसी है । और कैसी है ? 
“ग्रचलितं” स्थिरतारूप है । ऐसी अनुभूति कंसे प्राप्त होती है, वही कहते हैं--कथमपि 
स्वतो वा अन्यतो वा” [ कथमपि ] अनन्त संसारमें भ्रमण करते हुए कंसे ही करके 
काललब्धि प्राप्त होती है तब सम्यक्त्व उत्पन्न होता है। तब अनुभव होता है, [ स्वतो 
वा ] मिथ्यात्व कर्मका उपशम होनेपर उपदेशके बिना ही अनुभव होता है, ग्रथवा 
[ अन्यतो वा ) अन्तरज़में मिथ्यात्व कमंका उपशम होनेपर और बहिरगमे गुरुके समीप 
सृत्रका उपदेश मिलनेपर अनुभव होता है । कोई प्रशइन करता है कि जो अनुभवको प्राप्त 
करते है वे श्रतुभवको प्राप्त करनेसे कंसे होते है ? उत्तर इस प्रकार है कि वे निविकार 
होते है, वही कहते है--त एवं सन्‍्तत मुकुरवत्‌ अविकारा स्यु ” [ ते एवं ) अर्थात्‌ वे 
ही जीव [ सन्‍्तते ] निरन्तर [ झुकुरवत्‌ ] दर्षणके समान [ अविकारा) ] रागद्व ष रहित 
| स्पृ ) हैं । किनसे निविकार है ? । “प्रतिफलननिमग्नानन्तभावस्वभाव  [ प्रतिफलन ] 
प्रतिबिम्बरूपसे [ निमर्न ] गर्भित जो [ अनन्तभाव ] सकल द्रव्योंके [ स्वभावें! ] गुण- 
पर्याय, उनसे निषिकार है । भावार्थ इस प्रकार है--जो जीव के शुद्ध स्वरूप का अनुभव 
करता है उसके ज्ञानमे सकल पदार्थ उद्दीप्त होते है, उसके भाव अर्थात्‌ गुण-पर्याय, 
उनसे निरविकाररूप अनुभव है ॥२१॥ 

( मालिनी ) 
त्यजतु जगदिदानों मोहमाजन्मलोढं 
रसयतु रसिकानां रोचन ज्ञानमुग्यत्‌ । 


इह कथमपि नात्मा5नात्मना साकमेक: 
किल कलयति काले क्वापि तादात्म्यवृत्तिम्‌ ॥२२॥ 
खण्डान्वय सहित अथ--“जगत्‌ मोह त्यजतु' [ जगत ] ससारी जीवराशि 
[ मोहं ] मिथ्यात्व परिग्णामकों [ त्यजतु ] सर्वथा छोडो । छोडनेका भ्रवसर कौनसा ? 


जीव-भ्रधिक॑।र २१ 


“हृदानी तत्काल | भावार्थ इस प्रकार है कि शरीरादि पर द्र॒व्योंके साथ जीवकी 
एकल्वबुद्धि विद्यमान है, वह सूक्ष्म कालमात्र भी भ्रादर करने योग्य नहीं है। कंसा है 
मोह ? “आजन्मलीढं” [ आजन्प ] अनादिकालसे [ लीहं॑ ] लगा हुआ है। “ज्ञानं 
रसयतु” [ ज्ञानं | शुद्ध उतन्यवस्तुको [ रसयतु ] स्वानुभव प्रत्यक्षरूपसे आस्वादों । कैसा 
है ज्ञान ? 'रसिकाना रोचन” [ रसिकानां ] शुद्ध स्वरूपके ग्रनुभवशील सम्यरहष्टि 
जीवोंको [ रोचन ] ग्रत्यन्त सुखकारी है । और कैसा है ज्ञान ? “उद्यत्‌” त्रिकाल ही 
प्रकाशरूप है | कोई प्रइन करता है कि ऐसा करने पर कार्यसिद्धि कैसी होती है । उत्तर 
कहते है-- “इह किल एक आत्मा श्रनात्मना साक तादात्म्यबृत्ति क्वापि काले कथमपि 
न कलयति [ इह ] मोहका त्याग, ज्ञान वस्तुका अनुभव--ऐसा बारम्बार अभ्यास 
करनेपर [ किल ] नि सन्देह [ एकः ] शुद्ध [ आत्मा ] चेतनद्रव्य [ अनात्मना ] द्रव्यकर्म- 
भावकर्म-नोकम आदि समस्त विभाव परिणामोंके [ साक॑ ] साथ [ तादात्म्यश्वत्ति | जीव 
और कर्मके बन्धात्मक एकक्षेत्रसम्बन्धरूप [ क्वापि ] किसी अतीत, अनागत और वर्तमान 
सम्बन्धी [ काले ] समय-घडी-प्रहर-दिन-वर्षमे,. [ कथमपि ] किसी भी तरह [न 
कलयति ] नही ठहरता है । भावार्थ इस प्रकार है कि जीवद्रव्य धातु और पाषाणाके 
सयोगके समान पुद्गलकर्मके साथ मिला हुआ चला झा रहा है और मिला हुआ होनेसे 
मिथ्यात्व-राग-ह्ं षरूप विभाव चेतन परिणामसे परिणशमता ही आ रहा है। ऐसे परि- 
णमते हुए ऐसी दशा निपजी कि जीव द्रव्यका निजस्वरूप जो केवलज्ञान, केवलदर्शन, 
ग्रतीन्द्रिय सुख और केवलवीये, उससे यह जीवद्रव्य भ्रष्ट हुआ्न तथा मिथ्यात्वरूप विभाव- 
परिणामसे परिण्मते हुए ज्ञानपना भी छूट गया । जीवका निजस्वरूप अनन्तचतुष्टय है, 
शरीर, युख, दुःख, मोह, राग, द्व प इत्यादि समस्त पुदुगलकर्मकी उपाधि है, जीवका 
स्वरूप नहीं ऐसी प्रनीति भी छूट गई । प्रतीति छूटने पर जीव मिथ्याहृष्टि हुआ । मिथ्या- 
दृष्टि होता हुआ ज्ञानावरगगादि कमंबन्ध करराशील हुआ । उस कर्मबन्धका उदय होनेपर 
जीव चारों गतियोमें श्रमता है | इसप्रकार संसारकी परिपाटी है। इस संसारमें भ्रमण 
करते हुए किसी भव्यजीवका जब निकट संसार आ जाता है तब जीव सम्यक्त्वकों 
ग्रहशा करता है । सम्यक्त्वको ग्रहण करनेपर पुदूगलपिण्डरूप मिथ्यात्वकर्मोका उदय 
मिटता है तथा मिथ्यात्वरूप विभावपरि्गाम मिटता है विभावपरिणामके मिटनेपर 
शुद्धस्वरूपका अनुभव होता है । ऐसी सामग्री मिलनेपर जीवद्रव्य पुदूगलकमेसे तथा 
विभाव परिणामसे सर्वथा भिन्न होता है । जीवद्रव्य अपने अ्रनन्‍्त चतुष्टयको प्राप्त होता 
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है । हशंत ऐसा है कि जिस प्रकार सुवर्शाधातु पाषाणमें ही मिली चली आरही है तथापि 
प्रग्तिका संयोग पाकर पाषाणसे सुबर्ण जुदा होता है ॥२२॥ 
( मालिनी ) 


भ्रथि कथमपि मृत्वा तत्त्वकौतूहली सन्‌ 
प्रनसव भव मूर्ते: पाश्व॑वर्ती मुहतेम्‌ । 

पृथगथ विलसन्तं स्व॑ समालोक्य येत 

त्यजसि झगिति मूर्त्या साकमेकत्वमोहम्‌ ॥२३॥। 


खण्डान्बय सहित अथं--“अयि मूर््तें पाश्व॑वर्ती भव, श्रथ मुहूर्त पृथक अनुभव” 
[ अयि ] हे भव्यजीव ! [ मूर्ते! ] शरीरसे [ पाश्वंपर्ती ] भिन्नस्वरूप [ भव ] हो | 
भावार्थ इस प्रकार है कि अनादिकालसे जीवद्रव्य (शरीर के साथ) एक सस्काररूप 
होकर चला आरहा है, इसलिये जीवको ऐसा कहकर प्र(तबोधित किया जाता है कि 
भो जीव ! ये जितनी शरीरादि पर्याय है के सब पुदूगलकर्मकोी है तेरी नहीं। इसलिये 
इन पर्यायोंसे अपने को भिन्ष जान । [ अथ ] भिन्न जानकर [ मुहृते ] थोड़े ही काल 
[ शथक्‌ ] गरीरसे भिन्न चेतन द्रव्यरूप [ अनुभव | प्रत्यक्षरूपससे आस्वाद ले। भावार्थ 
इस प्रकार है कि शरीर तो अचेतन है, विनश्वर है। शरीरसे भिन्न कोई तो पुरुष 
है ऐसा जानपना--ऐसी प्रतीति मिथ्याहृष्टि जीवके भी होती है पर साध्यसिद्धि तो कुछ 
नही । जब जीवद्रव्यका द्रव्य-गुगा-पर्यायस्वरूप प्रत्यक्ष आस्वाद आता है तब सम्यग्द्शन- 
ज्ञान-चारित्र हें, सकल कमंक्षयलक्षण मोक्ष भी हे । कसा है अ्रनुभवशील जीव ? 
“तत्त्वकौतृहली सन्‌” [ तत्त्व ] शुद्धचंतन्‍्य वस्तुका [ कोतूहली सन्‌ ] स्वरूपको देखना 
चाहता है, ऐसा होता हुआ । और कसा होकर ? “कथमपि मृत्वा” [कथमापि ] किसी 
प्रकार-किसी उपायसे [मृत्ता| मरकरके भी शुद्ध जीवस्वरूपका अनुभव करो । भावार्थ 
इस प्रकार है कि शुद्ध चतन्यका अनुभव तो सहज साध्य है, यत्नसाध्य तो नही है पर 
इतना कहकर अत्यन्त उपादेयपनेको हृढ किया है, यहाँ पर कोई , प्रश्न करता हू कि 
अनुभव तो ज्ञानमात्र है, उससे क्या कुछ कार्यसिद्धि है ? वह भी उपदेश द्वारा कहते 
है-- येन मूर्त्या साक एकत्वमोह भगिति त्यजसि” [ येन ] जिस शुद्ध चंतन्‍्यके अनुभव- 
द्वारा [ मूर्या साक॑ ] द्रव्यकर्म-भावकर्म-नोकर्मात्मकः समस्त कर्मरूप पर्यायके साथ 
[ एकत्व मोई ] एक सस्काररूप-'मै देव हूँ, मै मनुष्य हूँ, मैं तिर्यच हूँ, मैं नारकी हूँ 
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आदि; मैं सुखी हूँ, मै दुखी हूँ प्रादि; मैं क्रोधी हूँ, मैं मानी हूँ आदि तथा मैं यति हूं, 
मैं मृहस्थ हू आादिरूप प्रतीति' ऐसा ह मोह अर्थात्‌ विपरीतपना, उसको [ झगिति ] 
अनुभवने मात्रपर [ त्वजसि ] भो जीव ! अपनी बुद्धिसे तू ही छोड़ेगा । भावार्थ इस 
प्रकार हैं कि अनुभव ज्ञानमात्र वस्तु है, एकत्वमोह मिथ्यात्वरूप द्रव्यका विभाव 
परिणाम हूँ तों भी इनको (अ्रनुभवकों और मिथ्यात्वके मिटनेको) आपसमें कारण- 
कार्यपना हैं । उसका विवरण--जिसकाल जीवको अनुभव होता ह उस काल मिथ्यात्व 
परिणशमन मिटता है, स्वधा अवश्य मिटता हैँ । जिस काल मिथ्यात्व परिणमन मिट्ता 
है, उसकाल अवध्य अनुभवशक्ति होती हैँ । मिथ्यात्व परिणमन जिस प्रकार मिटता है 
उसीको कहते हे--“'स्व समालोक्य [ स्व] अपनी शुद्ध चंतन्‍्य वस्तुका [ समालोक्य ] 
स्वसवेदन प्रत्यक्षरूपसे श्रास्वाद कर । कैसा हे शुद्धंगेतत ? “बिलसन्त” अनादिनिधन 
प्रगटरूपसे चेतनारूप परिणाम रहा है ॥२३॥। 
( शादू लबिक्रीडित ) 

कान्त्येव स्नपयन्ति ये दश दिशो धाम्ना निरुन्धन्ति ये 

धामोह्ाममहस्विनां जनमनो मुष्णन्ति रूपेण ये। 

दिव्येन ध्वनिना सुखं श्रवणयो: साक्षात्क्षरन्तों उम॒तं 

वन्द्यास्ते <ष्टसहल्ललक्षणधरास्तीर्थेश्वरा: सूरय: ॥२४॥। 


खण्डान्वय सहित अर्थ--यहाँ पर कोई मिथ्यादृष्टि कुवादी मतान्तरकों स्थापता 
हैं कि जीव और शरीर एक ही वस्तु हे। जैसा कि ज॑न मानते है कि शरीरसे 
जीवद्रव्य भिन्न है वैसा नहीं है, एक ही है, क्योकि शरीरका स्तवन करनेपर 
ग्रात्मा का स्तवन होता है ऐसा जैन भी मानते हैं । उसीको बतलाते हें--'ते 
तीर्थे्वरा' वन्या:” [ ते ] अ्रवश्य विद्यमान हैं ऐसे, [ तीर्थेश्वराः ] तीर्थक रदेव 
[ बन्धा। ] त्रिकाल नमस्कार करने योग्य हें । कैसे हैं वे तीर्थकर ? “ये 
कान्त्या एबं दशा दिश' स्नपयन्ति” [ ये ] तीर्थकर [ कान्त्या ]) शरीरकी 
दीप्तिद्वारा [ एवं ] निश्चयसे [ दश दिशः ] पूर्वे-पश्चिम-उत्तर-दक्षिण ये चार 
दिशा, चार कोणरूप विदिशा तथा ऊध्वंदिशा और अधोदिशा इन दस दिशाश्रोंको 
[ स्नपयन्ति ] प्रक्षालते हैं-पवित्र करते हे । ऐसे हे जो तीर्थंकर उनको नमस्कार 
है । ( जैनो के यहाँ ) ऐसा जो कहा सो तो शरीरका वर्णन किया, इसलिये हमें 
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ऐसी प्रतीति उपजी की शरीर और जीव एक ही है । और कंसे हैं तीर्भकर ? 
“ये धाम्ता उद्याममहस्विना धाम निरुन्धन्ति” [ ये ] तीर्थकर [ धाम्ना ] शरीरके तेज 
द्वारा [ उद्दाममहस्विनां ] उग्र तेजवाले करोडों सूर्योके [ धाम ] प्रतापको [ निरुन्धन्ति ] 
रोकते हैं। भावार्थ इस प्रकार है कि तीर्थकरके शरीरमें ऐसी दीघपि है कि यदि कोटि 
सूर्य हों तो कोटि ही सूयंकी दीप्लि रुक जावे । ऐसे वे तीर्थंकर है। यहाँ भी शरीरकी 
ही बड़ाई की है। और कंसे हैं तीर्थंकर ? “ये रूपेण जनमनो मुष्णन्ति” [ गे ] तीर्थंकर 
| रूपेण ] शरी रकी शोभा द्वारा [ जन ] सर्व जितने देव-मनुष्य-तिर्यंच, उनके [ मनः ] 
अन्तरगको [ मुष्णन्ति ] चुरा लेते है। भावार्थ इस प्रकार है कि जीव तीर्थकरके शरीर 
की शोभा देखकर जैसा सुख मानते है बैसा सुख ज्रलोक्यमे अन्य वस्तुको देखनेसे नहीं 
मानते है। ऐसे वे तीर्थंकर है | यहाँ भी शरीरकी बडाई की है। और कसे हैं तीर्थकर ? 
“ये दिव्येन ध्वनिना श्रवरायो. साक्षात्‌ सुख अ्रमृत क्षरन्त.” [ ये ] तीर्थकरदेव 
[ दिव्येन ] समस्त त्रलोक्यमे उत्कृष्ट ऐसी  ज्वनिना ) निरक्षरी वागीके द्वारा 
[ श्रवणयोः ] सर्व जीवकी जो कर्णेन्द्रिय, उनमे [ साक्षात्‌ ] उसी काल [ सुख अमृत ] 
सुखमयी शास्तरसको ] क्षरन्तः | बरसाते है। भावार्थ इसप्रकार है कि तीर्थकरकी 
वाणी सुननेपर सब जीवोंकों वाणी रुचती है, जीव बहुत सुखी होते हैं । तीर्थक्र ऐसे 
है । यहाँ भी शरीरकी बडाई है। और कैसे है तीर्थंकर ? “अष्टसहस्नलक्षणाधरा 
[ अश्रसहस्न | आठ अधिक एक हजार [ छक्षणघरा; | शरीरके चिह्नोको सहज ही 
धारणा करते है ऐसे तीर्थंकर है । भावार्थ इस प्रकार है कि तीर्थकरके शरीरमे शख, 
चक्र, गदा, पद्य, कमल, मगर, मच्छ, ध्वजा ग्रादि रूप आका रको लिये हुए रेखाये होनी 
है जिन सबकी गिनती करनेपर वे सव एक हजार ग्राठ होते है | यहाँ भी शरीरकी 
बडाई है। और कंसे हे तीर्थकर ? “सूरय “मोक्षमार्गके उपदेश हे । यहाँ भी शरीरकी 
बडाई है । इससे जीव-शरीर एक ही है ऐसी मेरी प्रतीति है ऐसा कोई मिथ्यामतवादी 
मानता है सो उसके प्रति उत्तर इस प्रकार आगे कहेगे । ग्रन्थकर्ता कहते हे कि वचन 
व्यवहारमात्रसे जीव-शरीरका एकपना कहनेमे आता है। इसीसे ऐसा कहा है कि जो 
शरीरका स्तोत्र है सो वह तो व्यवहार मात्रसे जीवका स्तोत्र है। द्रव्यहष्टिसे देखने पर जीव 
शरीर भिन्न २ है । इसलिये जैसा स्तोत्र कहा है वह निज नामसे भूठा है (अर्थात्‌ उसकानाम 
स्तोत्र घटित नहीं होता), क्योंकि शरीरके गुणा कहने पर जीवकी स्तुति नही होती है ।जीवके 


ज्ञानगुगकी स्तुति करनेपर (जीवकी) स्तुति होती है। कोई प्रश्न करता है कि जिस प्रकार 
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नगरका स्वामी राजा है, इसलिये नगरकी स्तुति करनेपर राजाकी स्तुति होती है, उसी 
प्रकार शरीरका स्वामी जीव है, इसलिये शरीरकी स्तुति करनेपर जीवकी स्तुति होती 
है, उत्तर ऐसा है कि इस प्रकार स्तुति नही होती है। राजाके निजगुणकी स्तुति करने- 
पर राजाकी स्तुति होती है उसी प्रकार जीवके निज चैतन्य गुणकी स्तुति करनेपर 
जीवकी स्तुति होती है । इसीको कहते हैं ।॥२४।॥। 
( प्ार्या ) 
प्राकारकबलिताम्बरमुपवनराज्ञीनिगोर्ण भूमितलम्‌ । 
पिवतीव हि नगरसिदं परिखावलयेन पातालम्‌ ॥२५॥ 


खण्डान्वय सहित अथ---इदं नगरं परिखावलयेन पातालं पिवति इव” [ हदं ] 
प्रत्यक्ष [ नगरं ] राजग्राम [ परिखावलयेन ] खाईके द्वारा घिरा होनेसे [ पाताल ] 
अधोलोकको [ पिव॒ति इव ] खाई इतनी गहरी है जिससे मालूम पड़ता है कि पी रहा 
है । कैसा है नगर ? “प्राकारकवलिताम्बरं” [ प्राकार ] कोटके द्वारा [ कवलित ] 
निगल लिया है [ अम्बरे ] भाकाशको जिसने ऐसा नगर है । भावार्थ इस प्रकार है--- 
कोट ग्रति ही ऊंचा है। और कंसा है नगर 2? “उपवनराजीनिगीणंभूमितलं” 
[ उपबनराजी ] नगरके समीप चारों ओर फंले हुए बागसे [ निगीण ] रुधी है 
[ भूमितर्ल ] समस्त भूमि जिसकी ऐसा वह नगर है। भावार्थ इस प्रकार है कि नगरके 
बाहर घने बाग है । ऐसी नगरकी स्तुति करनेपर राजाकी स्तुति नही होती है। यहाँ 
पर खाई-कोट-बागका वर्णन किया सो तो राजाके गुण नहीं है । राजाके गुरा हैं दान, 
पौरुष और जानपना, उनकी स्तुति करने पर राजाकी स्तुति होती है ॥२५॥ 
( झार्या ) 
नित्यमविकारसुस्थितसर्वांगमप्‌र्वसहुजलावण्यम्‌ । 
भ्रक्षोमसिव समुद्र जिनेन्द्रकपं परं जयति ॥२६॥ 


खण्डान्बय सहित अथ-- जिनेन्द्रहकूप॑ जयति” [ जिनेन्द्ररूप | तीर्थद्धूरके 

शरीरकी शोभा [ जयति ] जयवन्त हो । कंसा है जिनेन्द्ररूप ? “नित्य” आायुपर्यन्त 

एकरूप है। और कंसा है ? “अविकारसुस्थितसर्वाग” [ अविकार ) जिसमें बालपन, 

युवापन और बूढ़ापन न होनेसे [ सुस्थित ] समाधानरूप हैं (सुस्थित है) [ संर्बागे ] 

सर्वप्रदेश जिसके ऐसा है । और कैसा है जिनेन्द्रका रूप ? “अपूर्वंसहजलावप्यं” [ अपू्ष ] 
४ 
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आध्चर्यंकारी तथा [ सहज ] बिना यत्नके शरीरके साथ मिले हैं [ लावण्यं ] शरीरके 
गुणा जिसे ऐसा है । और कंसा है ? “समुद्रमिव अक्षोभ॑ [ समुद्रमिव ] समुद्रके समान 
[ अक्षोम॑ ] निशचल है । और कंसा है ? “पर” उत्कृष्ट है। भावार्थ इस प्रकार है कि 
जिस प्रकार वायुके बिना समुद्र निश्चल होता है वंसे ही तीर्थकरका शरीर भी निश्चल 
है । इस प्रकार शरीरकी स्तुति करनेपर आत्माकी स्तुति नही होती है, क्योंकि शरीरके 
गुरा आत्मामे नही है| आत्माका ज्ञानगुग है; ज्ञानगुगकी स्तुति करनेपर आत्माकी 
स्तुति होती है ॥२६॥ 
( शादू लविक्रीडित ) 


एकत्वं व्यवहारतो न तु पुनः कायात्मनोनिश्चयात्‌ 

नुः स्तोत्र व्यवहारतो 5स्ति वषुषः स्तुत्या न तत्तत्त्वतः ॥ 
स्तोत्र निश्वयतश्चितो भवति चित्स्तुत्यंव संबं भवेत्‌ 
नातस्तीर्थंकरस्तवोत्त रबलादेकत्वमात्मांगयो: ॥ २७ ॥ 


खण्डान्यय सहित अथं--'अतः तीर्थकरस्तवोत्तरबलात्‌ आरात्माज़यो एकत्व 
न भवेत्‌” [ अतः ] इस कारण से [ तीर्थकरस्तव ] परमेश्वरके शरीरकी स्तुति करनेपर 
आत्माकी स्तुति होती है ऐसा जो मिथ्यामती जीव कहता है उसके प्रति [ उत्तरबलात ] 
शरी रकी स्तुति करनेवर आत्माकी स्तुति नहीं होती, आत्माके ज्ञानगुगाकी स्तुति करने- 
पर आत्माकी स्तुति होती है | इस प्रकार उत्तरके बलसे ग्रर्थात्‌ उस उत्तरके द्वारा 
सन्देह नष्ट हो जानेसे [ आत्मा ] चेतनवस्तुको और [ अंगयो! ] समस्त कर्मकी उपाधि- 
को [ एकत्व॑ ] एक द्रव्यपना [ न भवेत्‌ ] नहीं होता है । आत्माकी स्तुति जिस प्रकार 
होती है उसे कहते हे-- सा एवं” [ सा ] वह जीवस्तुति [ एवं ] मिथ्याहृष्टि जिस 
प्रकार कहता था उस प्रकार नही है । किन्तु जिस प्रकार अभ्रब कहते है उस प्रकार ही 
है--“कायात्मनो: व्यवहारत एकत्व तु न निश्चयात्‌” [ कायात्मनो! |] शरीरादि और 
चेतनद्रव्य इन दोनोको [ व्यवहारतः ] कंथ्रनमात्रसे [ एकत्व॑ ] एकपना है। भावार्थ 
इस प्रकार हे कि जिस प्रकार सुवर्गा और चाँदी इन दोनोको ओटकर एक रैनी' बना 
लेते हें सो उन सबको कहनेमे तो सुबर्ण ही कहते हे उसीप्रकार जीव और कम अनादिसे 
एक क्षेत्र सबधरूप मिले चले आरहे हे, इसलिये उन सबको कथनमे तो जीव ही कहते 


१-रैनी ++चाँदी या सोनेकी वह गुछी जो तार खीचनेके लिये बनाई जाती है। 
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हैं । [हु ] दूसरे पक्षसे [न] जीव-कर्मको एकपना नहीं है। सो किस पक्षसे ? 
[ निश्चयाव ] द्रव्यके निज स्वरूपको विचारने पर । भावार्थ इस अकार है कि सुवर्ण 
और चाँदी यद्यपि एक क्षेत्रमें मिले हें-एक पिण्डरूप हें । तथापि सुवर्ण पीला, भारी 
झौर चिकना ऐसे अपने गुणोंको लिए हुए है, चाँदी भी अपने श्वेतगुणको लिए हुए है। 
इसलिये एकपना कहना भूठा हैं । उसी प्रकार जीव और कर्म भी यद्यपि अनादिसे एक 
बन्धपर्यायरूप मिले चले झ्रा रहे हें-एक पिण्डरूप हें । तथापि जीव द्रव्य पश्रपने ज्ञान 
गुणसे विराजमान है, कर्म-पुद्गलद्गव्य भी अपने अचेतन गुणको लिए हुए है । इसलिये 
एकपना कहना भूठा हे । इस कारण स्तुतिमें भेद हे । (उसीको दिखलाते हें-. ) 
“व्यवहारत: वपुष: स्तुत्या नुः स्तोत्र अस्ति न तत्‌ तत्त्वतः' [ व्यवहारतः ] बन्धपर्यायरूप 
एक क्षेत्रावगाहदृष्सि देखनेपर [ बपृषः ] शरीरकी [ स्तुत्या ] स्तुति करनेसे [ नुः ] 
जीवकी [ स्तोत्र ) स्तुति [ अस्त ] होती है। [ न तद ] दूसरे पक्षका विचार करनेपर 
स्तुति नही होती है। किप्त अ्रपेक्षा नहीं होती है ? [ तत्ततः ] शुद्ध जीवद्रव्य स्वरूप 
विचारनेपर । भावार्थ इस प्रकार है कि जिस प्रकार श्वेत सुतर्ण ऐसा यद्यपि कहनेमें 
आता है तथापि श्वेतगुण चाँदीका होता है, इसलिये द्वेत सुवर्ण ऐसा कहना भूठा है । 
उसी प्रकार-- 

बे रत्ता बे सावला बे नीलुप्पलवन्न । 

मरगजपन्ना दो वि जिन सोलह कंचन वज्न । 


भावार्थ--दो तीर्थडद्भूर रक्तवर्ण, दो कृष्ण, दो नील, दो पन्ना और सोलह सुवर्ण 
रंग हैं, यद्यपि ऐसा कहनेमे ञ्राता है तथापि श्वेत, रक्त और पीत आदि पुद्गल द्र॒व्यके 
गुण हैं, जीवके गुण नही हे । इसलिये श्वेत, रक्त और पीत ऐसा कहनेपर जीव नहीं 
होता, ज्ञानगुण कहनेपर जीव हैं । कोई प्रश्न करता है कि शरीरकी स्तुति करनेपर तो 
जीवकी स्तुति नहीं होती तो जीवकी स्तुति कैसे होती है ? उत्तर इस प्रकार हैं कि 
चिद्र प कहने पर होती है । “निशचचयत' चित्स्तुत्या एव चित्स्तोत्रं भवति” [ निश्चयतः ] 
शुद्ध जीव द्रव्यरूप विचारने पर [ चित ] शुद्ध ज्ञानादिकी [ स्तुत्या ] बार बार वर्णन- 
स्मरण-अभ्यास करनेसे [ एब ] निःसन्देह [ चित्स्तोत्रं ] जीव द्रव्यकी स्तुति [ भवति ] 
होती हे । भावार्थ इस प्रकार है--जिस प्रकार पीला, भारी और चिकना सुवर्ण ऐसा 
कहनेपर सुवर्णकी स्वरूपस्तुति होती है उसी प्रकार केवली ऐसे हें कि जिन्होंने प्रथम' 
ही शुद्ध जीवस्वरूप का झनुभव किया प्रर्थात्‌ इन्द्रिय-विषय-क्रषायको जीते हें, बादमें 
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मूलसे क्षपण किया है, सकन कर्मक्षय किया है ग्रर्थात्‌ केवलज्ञान, केवलदर्शन, केवलवीयें 
और केवलसुख रूपसे विराजमान प्रगट हैं, ऐसा कहने-जानने-अनु भवनेपर केबलीकी 
गुशास्वरूप स्तुति होती है । इससे यह अर्थ निश्चित किया कि जीव और कर्म एक नहीं 
है, भिन्न भिन्न है। विवरण--जीव और कर्म एक होते तो इतना स्तृतिभेद कंसे 


होता ॥२७॥। 
( मालिनी ) 


इति परिचिततत्त्वरात्मकायकतायां 
नयविभजनयुक्त्यात्यन्तमुच्छादितायाम्‌ । 
प्रवतरति न बोधो बोधमेवाद्य कस्य 
स्वरसरभसकष्ट: प्रस्फूटन्नेक एवं ॥२८॥। 


खण्हान्वथ सहित अर्थं---/इति कस्य बोध बोध अद्य न अवतरतति” [ इति ] 
इस प्रकार भेद द्वारा समभानेपर [ कस्य ] ब्ेलोक्यमे ऐसा कौन जीव है जिसकी 
[ बोधः ] ज्ञानशक्ति [ बोध ] स्वस्वरूपकी प्रत्यक्ष अनुभवशीलरूपतासे [ अग्र ] आज 
भी [ न आवतरति ] नहीं परिणपनशील होवे ? भावार्थ इस प्रकार है कि जीव-कर्मका 
भिन्नपना भ्रति ही प्रगटकर दिखाया, उसे सुननेपर जिस जीवको ज्ञान नही उत्पन्न होता 
उसको उलाहना हैं । किस प्रकारसे भेदद्वारा समभकानेपर ? उसी भेद-प्र कारकों 
दिखलाते हे -झ्रात्मकायकताया परिचिततत्त्वे नयविभजनयुकत्या अत्यन्त उच्छादिताया”' 
[ आत्म ] चेतनद्रव्य, [ काय ] कमंपिण्डका [ एकतायां ] एकत्वपनाको । भावार्थ इस 
प्रकार है कि जीव-कर्म अनादि बन्धपर्यायरूप एकपिण्ड है उसको । परिचिनतत्त्वै -- 
स्वश्ै , सवेज्ञोंके द्वारा विवरणा--_ परिचित ] प्रत्यक्ष जाना है [ तत्तें: ] जीवादि समस्त 
द्रव्योके गुणा-पर्यायोको जिन्होंने ऐसे सर्वज्ञदेवके द्वारा [ नय ] द्रव्याथिक और पर्यायाथिक- 
रूप पक्षपातके [ विभजन ] विभाग-भेदनिरूपणा, [ युकत्या ] भिन्न स्वरूप वस्तुको 
साधना, उससे [ अत्यन्त ] प्रति ही नि सन्देहरूपसे [ उच्छादितायां ] जिस प्रकार ढँकी 
निधिको प्रगट करते है उसी प्रकार जीवद्रव्य प्रगट ही है परन्तु कर्मंसयोगसे ढेँका हुआ 
होनेसे मरणको प्राप्त हो रहा था सो वह अ्रान्ति परमग्रुरु श्री तीर्थकरदेवके उपदेश 
सुननेपर मिटती है, कर्मसयोगसे भिन्न शुद्ध जीवस्वरूपका अनुभव होता है, ऐसा अनुभव 
सम्यक्त्व है| कसा है बोध ? “स्व॒रसरभसकृष्ट ” [ स्व॒सस ] ज्ञानस्वभावका [ रभत्त ] 
उत्कर्ष -प्रति ही समर्थपना उससे [ क्रष्टः ] पूज्य है। और कैसा है ? “प्रस्फूटन्‌” 
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प्रगटरूप है। और कंसा है १ “एक एव” निश्चयसे चैतन्यरूप है ॥२८॥ 
( मालिनी ) 


भ्रवतरति न यावद्‌ वृत्तिमत्यन्तवेगा- 
दनवमपरभावत्यागदृष्टान्तदृष्टि: । 
झटिति सकलभावेरन्यदीयविमुक्ता 
स्वयमियमनुभूतिस्तावदाबविबंसूव ॥॥२४६॥ 


खण्डान्वय सहित अर्थ---इयं अनुभूति: तावत्‌ भटिति स्वय आविबंभूव” 
[ इये ] यह विद्यमान [ अनुभूतिः ] शुद्ध चैतन्य वस्तुका प्रत्यक्ष जानपना [ ताबत ] 
उतने काल तक [ झटिति ] उसी समय [ स्वयं |] सहज ही अपने ही परिणमनरूप 
[ आविषेधूव ] प्रगट हुआ । कंसी है वह अनुभूति ? “अन्यदीय' सकलभावे: विमुक्ता” 
[ अन्यदीयेः ] शुद्ध चंतन्यस्वरूपसे अत्यन्त भिन्न ऐसे द्रव्यकर्म, भावकर्म और नोकमं- 
सबधी [ सकलभाते! ] 'सकल' अर्थात्‌ जितने है गुणस्थान, मार्गणास्थानरूप जो राग, 
द्ेष, मोह इत्यादि अतिबहुत विकल्प ऐसे जो 'भाव' अर्थात्‌ विभावरूप परिणाम उनसे 
[ बिमुक्ता ] सवेथा रहित है। भावार्थ इस प्रकार हें कि जितने भी विभाव परिणाम- 
स्वरूप विकल्प है, अथवा मन-वचनसे उपचार कर द्र॒व्य-गुण-पर्याय भेदरूप या उत्पाद- 
व्यय-ध्रौव्य भेदरूप विकल्प है उनसे रहित शुद्ध चेतनामात्रका आस्वादरूप ज्ञान उसका 
नाम अनुभव कहा जाता है| वह अनुभव जिस प्रकार होता है उसीको बतलाते हैं-- 
“यावत्‌ अपरभावत्यागहृशन्तहृष्टि अत्यन्तवेगात्‌ अनवं वृत्ति न अवतरति” |[ यावत्‌ ] 
जितने काल तक, जिस कालमें [ अपरमाव ] शुद्ध चंतन्यमात्रसे भिन्न द्रव्यकर्म, भावकर्म 
और नोकमंरूप जो समस्त भाव उनके [ त्याग ] ये भाव समस्त भूठे है, जीवके स्वरूप 
नही हैं ऐसे प्रत्यक्ष आस्वादरूप ज्ञानके सूचक [ दृष्टांत ] उदाहरणके समान । विवरणा 
जैसे किसी पुरुषने धोबीके घरसे अपने वस्त्रके धोखेसे दूसरेका वस्त्र आनेपर बिना 
पहिचानके उसे पहिनकर अपना जाना । बादमें उस वस्त्रका धनी जो कोई था उसने 
अश्वल पकड़कर कहा कि यह वस्त्र तो मेरा है, पुन' कहा कि मेरा ही है' ऐसा सुनने- 
पर उस पुझषने चिह्न देखा, जाना कि मेरा चिह्न तो मिलता नही इससे निश्चयसे यह 
वस्त्र मेरा नही है, दूसरेका है । उसके ऐसी प्रतीति होनेपर त्याग हुआ घटित होता है। 
वस्त्र पहिने ही है तो भी त्याग घटित होता है, क्योंकि स्वामित्वपना छूट गया है । 


३० समयसार-कलश 


उसी प्रकार अनादि कालसे जीव मिथ्याहृष्टि है, इसलिए कर्मसंयोगजनित है जो शरीर, 
दु.ख-सुख, राग-द्वेष झ्रादि विभाव पर्याय, उन्हे अपना ही कर जानता है और उन्हींरूप 
प्रवर्तता है । हेय-उपादेय नही जानता है। इस प्रकार अ्रनन्‍्तकाल तक भ्रमण करते 
हुए जब थोडा संसार रहता है और परमगुरुका उपदेश प्राप्त होता है। उपदेश ऐसा कि 
भो जीव ! जितने है जो शरीर, सुख, दु.ख, राग, ढष, मोह जिनको तू अपना कर 
जानता है और इनमें रत हुआ है वे तो सब ही तेरे नहीं हें। अनादि कर्म-संयोगकी 
उपाधि है। ऐसा बार-बार सुननेपर जीववस्तुका विचार उत्पन्न हुआ कि जीवका लक्षण 
तो शुद्ध चिद्रप है, इस कारण यह सब उपाधि तो जीवकी नहीं है, कर्मसंयोगकी 
उपाधि है| ऐसा निश्चय जिस काल हुआ उसी काल सकल विभाव भावोंका त्याग है । 
शरीर, सुख, दुख जैसे ही थे, वेसे ही हे, परिणामोंसे त्याग हे, क्योंकि स्वामित्वपना 
छूट गया हैं । इसीका नाम अनुभव हैं, इसीका नाम सम्यकत्व है । इस प्रकार दृष्टान्तके 
समान उत्पन्न हुई है दृष्टि अर्थात्‌ शुद्ध चिद्र पका अनुभव जिसके ऐसा जो कोई जीव है 
वह [ अनवं ] अ्रनादि कालसे चले आा रहे [ बृत्ति | कमंपर्यायके साथ एकत्वपनेके 
संस्कार तद्र प [ न अवतरति ] तही परिणमता है । भावार्थ इस प्रकार है--कोई जानेगा 
कि जितना भी शरीर, सुख, दुख, राग, ढं ष, मोह है उसकी त्याग बुद्धि कुछ अन्य है- 
कारणारूप है | तथा शुद्ध चिद्र पमात्रका अनुभव कुछ अन्य है-कार्यरूप है । उसके प्रति 
उत्तर इस प्रकार है कि राग, हू ष, मोह, शरीर, सुख, दुख आदि विभाव पर्यायरूप 
परिणत हुए जीवका जिस कालमे ऐसा अशुद्ध परिणामरूप संस्कार छूट जाता है उसी 
कालमे इसके भ्रनुभव है । उसका विवरण--जो शुद्ध चेतनामात्रका आस्वाद आये बिना 
अशुद्ध भावरूप परिणाम छूटता नही और अशुद्ध सस्कार छूटे बिना शुद्ध स्वरूपका 
अनुभव होता नहीं । इसलिये जो कुछ है सो एक ही काल, एक ही वस्तु, एक ही ज्ञान, 
एक ही स्वाद है । आगे जिसका शुद्ध अनुभव हुआ है वह जीव जेसा है वैसा ही 
कहते है ।। २६ ॥ 
( स्वागता ) 

स्वत: स्व॒रसनिर्भरभावं 

चेतये स्वयमहं स्वमिहेकम्‌ । 

नास्ति नास्ति मम कश्चन सोह: 

शुद्धचिदघनमहोनिधिरस्मि ॥३०॥॥ 
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खण्डान्बय सहित अर्थ---इह अ्रह एक स्वं स्वय चेतये” [ इह ] विभाव 
परिणाम छूट गये होनेसे [ बह ] अनादि निधन चिद्र प वस्तु ऐसा मैं [ एक ] समस्त 
भेदबुद्धिसे रहित शुद्ध वस्तुमात्र [ स्व ] शुद्ध चिद्र पमात्र वस्तुकों [ स्वयं ] परोपदेशके 
बिना ही अपनेमे स्वसंवेदन प्रत्यक्षरूप [ चेतये ] आस्वादता ह--६ द्रव्यदृष्टिसे ) जेसे 
हम हैं ऐसा अब ( पर्यायमें ) आस्वाद आता है। कंसी है शुद्ध चिद्र पवस्तु ? “सर्वत॑: 
स्वरसनिर्भरभाव॑” [ सबंतः ] असंख्यात प्रदेशोंमें [ स्वरस ] चैतन्यपनेसे [ निर्भर ] 
संपूर्गो है [ भाव ] सर्वस्व जिसका ऐसी है । भावार्थ इस प्रकार है कि कोई जानेगा कि 
जेनसिद्धान्तका बार बार अभ्यास करनेसे हढ प्रतीति होती है उसका नाम अनुभव है 
सो ऐसा नही है । भिथ्यात्वकर्मका रस पाक मिटनेपर मिथ्यात्वभावरूप परिणमन मिटता 
है तब वस्तुस्वरूपका प्रत्यक्षरूपसे आस्वाद आता है, उसका नाम अनुभव है। और 
अनुभवशील जीव जैसे ग्रनुभवता है बेसा कहते है--“मम कश्चन मोहो नास्ति नास्ति” 
[ मम ] मेरे [ कश्चन ] द्रव्य-पिण्डरूप अ्रथवा जीवसम्बन्धी भावपरिणमनरूप [ मोहः ] 
जितने विभावरूप अशुद्ध परिणाम [ नास्ति नास्ति | स्वंथा नही है, नही है । अब ये 
जैसा है वैसा कहते है-- “शुद्ध चिदृघनमहो निधिरस्मि [ शुद्ध ] समस्त विकल्पोसे रहित 
[ चित ] चेतन्यके [घन] समूहरूप [महः] उद्योतका [ निधिः ] समुद्र [ अस्मि ] मैं हू । 
भावार्थ इस प्रकार है कि कोई जानेगा कि सर्व ही का नास्तिपना होता है, इसलिये 
ऐसा कहा कि शुद्ध चिद्र पमात्र वस्तु प्रगट है ॥ ३० ॥। 

(मालिनी) 
इति सति सह सर्वेरन्यभावविवेके 
स्वयमयम्‌पयोगो बिभूदात्मानमेकम्‌ । 


प्रकटितपरमार्थेदंश॑नज्ञानव॒त्तः 
कृतपरिणतिरात्माराम एव प्रवृत्त: ॥३१॥ 


खण्डान्वय सहित अर्थ--'एवं अय उपयोग: स्वयं प्रवृत्त:” [ एवं ] निश्चयसे 
जो अनादि निधन है ऐसा [ अय ] यही [ उपयोगः ] जीव द्रव्य [ स्वयं ] जेसा द्रव्य 
था वैसा शुद्धपर्यायरूप [ प्रबत्तः ] प्रगट हुम्रा । भावार्थ इस प्रकार है कि जीवद्रव्य 
दक्तिरूपसे तो शुद्ध था परन्तु कर्म संयोगसे अशुद्धरूप परिणत हुआ था । अझ्ब अशुद्ध- 
पनाके जानेसे जैसा था वसा हो गया । कंसा होनेपर शुद्ध हुआ ? “इति सर्वेरन्यभावे. 


३२ समयसार-कलश 


सह विवेके सति” [ इति ) पूर्वोक्त प्रकारसे [ सबैं: ] शुद्ध चिद्रपमात्रसे भिन्न जितने 
समस्त [ अन्यभाषें! सह ] द्रव्यकमं-भावकर्म-नोकमंसे [ विवेके ] शुद्ध चतन्यका भिन्नपना 
[ स्तति ] होनेपर । भावार्थ इस प्रकार है कि जिस प्रकार सुवर्णंपन्नके पकानैपर कालिमाके 
चले जानेसे सहज ही सुवर्णामात्र रह जाता है उसी प्रकार 804 कल विभाव 
परिणाममात्रके चले जानेपर सहज ही शुद्ध चतन्यमात्र रह जाता है। कंसी होती हुई 
जीव वस्तु प्रगट होती है ? “एक आत्मान बिश्ञत्‌” [ एक ] निर्भेद-निविकल्प चिढद्रूप 
वस्तु ऐसा जो [ आत्मानं ] श्रात्मस्वभाव उसरूप [ बिश्रत्‌ | परिणत हुआ है । और 
कैसा है आत्मा ? “दरंनज्ञानवृत्ते कृतपरिणति” [ दशन ] श्रद्धा-रुचि-प्रतीति, [ ज्ञान ] 
जानपना, [ जृूत्ती! ] शुद्ध परिणति, ऐसा जो रत्नत्रयः उस रूपसे [ कृत ] किया है 
[ परिणतिः ] परिणमन जिसने ऐसा है । भावार्थ इस प्रकार है कि मिथ्यात्व परिणतिका 
त्याग होनेपर, शुद्ध स्वरूपका अनुभव होनेपर साक्षात्‌ रत्नत्रय घटित होता है । केसे है 
दर्शन-ज्ञान-चारित्र “प्रकटितपरमार्थ ” [ प्रक्रटित ] प्रगट किया है [ परमा्थें! | सकल 
कमक्षय लक्षण मोक्ष जिन्होंने ऐसे है। भावाथं इस प्रकार है कि 'सम्यग्द्शन-ज्ञान- 
चारित्राणि मोक्षमार्ग' ऐसा कहना तो सर्व जैन सिद्धान्तमे है और यही प्रमाण है । 
और कंसा है शुद्धजीव ? “आत्माराम” [ आत्मा ] आप ही है [ आराम ] क्रीडावन 
जिसका ऐसा है । भावार्थ इस प्रकार हू कि चेतनद्रव्य अशुद्ध अवस्थारूप परके साथ 
परिणमता था सो तो मिटा । साम्प्रत (वर्तमानकालमें) स्वरूप परिणमनमात्र है ॥३१॥ 
( वसन्ततिलका ) 

मज्जन्तु निर्भरममी समसेव लोका 

श्रालोकमुच्छलति शान्तरसे समस्ता: । 

आ्राप्लाव्य विभ्वमतिरस्करिणीं भरेण 

प्रोन्‍्ममल एप भगवानवबोधसिन्धु: ॥३२॥। 


खण्डान्बय सहित अथे -- “एप भगवान्‌ प्रोन्मग्न ” [एप] सदाकाल प्रत्यक्षपनेसे चेतन 
स्वरूप है ऐसा [भगवान्‌] जीवद्रव्य [प्रोन्मग्नः] शुद्धागस्वरूप दिखलाकर प्रगट हुआ । 
भावार्थ इस प्रकार है कि इस ग्रन्थ का नाम नाटक अर्थात्‌ अखाडा है। तहाँ भी प्रथम 
ही शुद्धाज्भ नाचता है तथा यहा भी प्रथम ही जीवका शुद्धस्वरूप प्रगट हुआ | कंसा 


हे भगवान्‌ ? अवबोधसिन्धु” [ अवबोध ] ज्ञान मात्रका [ सिन्धु) ] पात्र है । अखाड़ामें 
भी पात्र नाचता हैं, यहाँ भी ज्ञानपात्र जीव है । अब जिस प्रकार प्रगट हुआ उसे कहते 
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हैं-- “भरेश विश्रमतिरस्करिणीं आप्लाब्य [ भरेण ] मूलसे उखाड़कर दूर 
किया। सो कौन ४ [ बिश्रम ] विपरीत अनुभव-मिथ्यात्वरूप परिणाम वही 
है [ तिरस्करिणीं ] शुद्धस्वरूपको आच्छादनशील अन्तर्जवनिका ( ग्रन्दर का 
परदा ) उसको, [ आप्लाब्य ] मूलसे ही दूर करके । भावार्थ इस प्रकार है कि 
अखाड़ेमें प्रथम ही अन्तर्जवनिका कपड़े की होती है | उसे दूरकर शुद्धाज़ नाचता है 
यहाँ भी भ्रनादि कालसे मिथ्यात्व परिणति है । उसके छूटनेपर शुद्धस्वरूप परिणमता 
है । शुद्धस्वरूप प्रगट होनेपर जो कुछ है वही कहते हैं-- भ्रमी समस्ता: लोका: शांतरसे 
सम॑ एवं मज्जन्तु” [ अमी ] जो विद्यमान हैं ऐसे [ समस्‍्ताः ] जितने [ लोकाः ] जीव 
[ शान्तरसे ] जो भ्रतीर्द्रिय सुख गर्भित है शुद्धस्वरूपका अनुभव उसमें | सम एवं ] एक 
ही काल [ मज्जन्तु ] मग्न होश्जो---तन्मय होओ । भावाथे इस प्रकार है कि अ्रखाड़ेमें 
तो शुद्धाज्ञ दिखाता है | वहाँ जितने देखनेवाले है वे सब एक ही साथ मग्न होकर 
देखते है उसी प्रकार जीवका स्वरूप शुद्धरूप दिखलाया होने पर सर्वे ही जीवोंके द्वारा 
अनुभव करने योग्य है। कैसा है शान्तरस ? “आलोकमुच्छलति” [ आलोक ] समस्त 
त्रैलोक्यमें [ उच्छलति ] सर्वोत्कृष्ट है, उपादेय है अथवा लोकालोकका शज्ञांतां है। अब 
अनुभव जिस प्रकारका है उस प्रकार कहते हैं । “निर्भर” भ्रति ही मग्नस्वरूप है ॥३२॥। 





[२ | 
ग्रजीव अधिकार 


+-3्लुन-- 
( शादू ल विक्रीडित ) 
जोवाजीवविवेकपृष्कलदुशा प्रत्याययत्पाबंदा- 
नासंसारनिबद्धबन्धनविधिध्वंसाहिशुद्ध स्फुटत्‌ । 
झ्रात्माराममनन्तधाम महसाध्यक्षेण नित्योदित॑ 
धोरोदात्तमनाकुल विलसति ज्ञानं मनो हादयत्‌ ॥१-३३॥ 


खण्डान्वय सहित अर्थ-- ज्ञान विलसति” [ ज्ञानं ] जीव द्रव्य [ विलसति ] 
जैसा है वसा प्रगट होता है | भावार्थ इस प्रकार है कि अबतक विधिरूपसे शुद्धाग 
तत्त्वरूप जीवका निरूपण किया अब आ्रागे उसी जीवका प्रतिषेघरूपसे निरूपण करते 
है । उसका विवरण--शुद्ध जीव है, टछ्केत्कीर्ण है, चिद्रूप है ऐसा कहना विधि कही 
जाती है । जीवका स्वरूप गुणस्थान नही, कर्म-नोकर्म जीवके नही, भावकर्म जीवका नही 
ऐसा कहना प्रतिषेध कहलाता है । कैसा होता हुआ ज्ञान प्रगट होता है ” “मनो ह्वादयत्‌” 
[ मनः ] ग्रन्त करगोन्द्रियको [ ह्ादयत्‌ | आनन्दरूप करता हुआ और कसा होता हुआ ? 
“विशुद्ध आठ कर्मोति रहितपनेकर स्वरूपरूपसे परिणत हुआ्ना । और कंस्ता होता हुआ ? 
“स्फूटत्‌” स्व्संवेदन प्रत्यक्ष होता हुआ। और कसा होता हुआ ? “आत्माराम” 
[ आत्म ] स्वस्वरूप ही है [ आराम ] क्रीड़ावन जिसका ऐसा होता हुआ । और कैसा 
होता हुआ ? “ग्रनन्तधाम” [ अनन्त ] मर्यादासे रहित है [ धाम ] तेजपुज्न जिसका 
ऐसा होता हुआ । और कंसा होता हुआ ? “अध्यक्षेण महसा नित्योदित” [ अध्यक्षेण ] 
निरावरण प्रत्यक्ष [ महमा ] चंतन्यशक्तिके द्वारा [ नित्योदितं ] त्रिकाल शाश्वत है 
प्रताप जिसका ऐसा होता हुआ । और केसा होता हुआ ? “धीरोदात्त” [ घीर ] अडोल 
और [ उदात्तं ] सबसे बडा ऐसा होता हुआ | और कंसा होता हुआ ? “अनाकुलं” 
इन्द्रियजनित सुख-दु खसे रहित ग्रतीन्द्रिय सुखरूप विराजमान होता हुआ्ना । ऐसा जीव 
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जैसे प्रगट हुआ उसे कहते हैं---/'आसंसा रनिबद्धबन्धनविधिध्वंसात्‌” [ आसंसार ] अनादि- 
कालसे [ निबद्ध | जीवसे मिलो हुई चली आई है ऐसी [ बन्धनविधि ] ज्ञानावरणकर्म, 
दर्शनावरणकर्म, वेदनीय, मोहनीय, आयु, नाम, गोत्र, श्रन्तराय ऐसे हैं जो द्रव्यपिण्डरूप 
आठकर्म तथा भावकर्मरूप हैं जो राग, द्वेष, मोह परिणाम इत्यादि हैं बहुत विकल्प 
उनका [ अंप्ात्‌ ] विनाश से जीवस्वरूप जैसा कहा है वेसा है। भावार्थ इस 
प्रकार है कि जिस प्रकार जल और कीचड़ जिस कालमें एकत्र मिले हुए हैं उसी काल 
जो स्वरूपका अमुभव किया जाय तो कीचड़ जलसे भिन्न है, जल अपने - स्वरूप है, उसी 
प्रकार संसार भ्रवस्थामे जीव कर्मबन्ध पर्याय रूपसे एक क्षेत्रमें मिला है। उसी अवस्था 
में जो शुद्ध स्वरूपका अ्रनुभव किया जाय तो समस्त कर्म जीव स्वरूपसे भिन्न हैं । जीव 
द्रव्य स्वच्छ स्वरूपरूप जैसा कहा वैसा है । ऐसी बुद्धि जिस प्रकारसे उत्पन्न हुई उसीको 
कहते है--“यत्पाषदान्‌ प्रत्याययत्‌” [ यत्‌ ] जिस कारणसे [ पषंदान] गणधर 
मुनीश्वरोको [ भ्रत्याययत्‌ ] प्रतीति उत्पन्न कराकर । किस कारणसे प्रतीति उत्पन्न हुई 
वही कहते है---“जीवाजीव विवेकपुष्कलहशा' [ जीव ] चेतनद्रव्य, [ अजीब ] जड़कर्म- 
नोकर्म-भावकर्म उनके [ विवेक ] भिन्नभिन्नपनेसे [ पुष्कल ] विस्तीर्ण [ दक्षा ] ज्ञानदश्िके 
द्वारा । जीव और कर्मंका भिन्न-भिन्न श्नुभव करनेपर जीव जैसा कहा गया 
है वैसा है ॥१-३३॥ 
( मालिनी ) 

विरम किमपरेणाकार्यकोलाहलेन 

स्वयमपि निभुतः सन्‌ पश्य षण्साससेकम्‌ । 

हृदयसरसि पुसः पुदंगलादिभन्नधाम्नो 

ननु किसनुपलब्धिर्भाति कि चोपलब्धि: ॥२-३४॥ 

खण्डान्बय सहित अथे--विरम अपरेश अकार्यकोलाहलेन कि” [ षिरम ] भो 

जीव ! बिरक्त हो, हठ मतकर [ अपरेण ] मिथ्यात्वरूप है [ अकार्य ] कर्मबन्धको करते 
है [ कोलाहलन कि ] ऐसे जो भूठे विकल्प उनसे कक्‍्या। उसका विवरण--कोई 
मिथ्यादृष्टि जीव शरीर॒को जीव कहता है, कोई मिथ्यादष्टि जीव आठ कर्मोको जीव 
कहता है, कोई मिथ्याहृष्टि जीव रागादि सूक्ष्म अध्यवसायको जीव कहता है इत्यादि 
रूपसे नाना प्रकारके बहुत विकल्प करता है। भो जीव ! उन समस्त ही विकल्पोंको 
छोड़, क्योंकि वे भूठे हैं । “निश्ठत: सन्‌ स्वयं एक पश्य” [ निभतः ] एकाग्ररूप [ सन्‌ ] 
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होता हुआ [ एक ] शुद्धचिद्र पमात्रका [ स्वयं ] स्वसवेदन प्रत्यक्ष रूपसे [ पश्य ] 
अनुभव कर । “पण्मास” विपरीतपना जिस प्रकार छूटे उसी प्रकार छोड़कर “अपि” 
बारम्बार बहुत क्या कहे । ऐसा अनुभव करनेपर स्वरूप प्राप्ति है. इसीको कहते है- ननु 
हृदय सरसि पुस' अनुपलब्धि कि भाति” [ ननु ] भो जीव ! [ हृदयसरसि ] सनरूपी 
सरोवरमें है [ पुसः ] जो जीवद्रव्य उसकी [ अनुपलब्धिः ] अ्रप्राप्ति [ किंभाति ] शोभती 
है क्या ? भावार्थ इस प्रकार है कि शुद्ध स्वरूपका अनुभव करनेपर स्वरूपकी प्राप्ति नही 
होती ऐसा तो नही है। “च उपलब्धि” [ च ] है तो ऐसा ही है कि [ उपलब्धिः ] 
अवश्य प्राप्ति होती है। कैसा है जीव द्रव्य ? 'पुदूगलात्‌ भिन्‍नधाम्न ” [ पुदुगलात ] 
द्रव्यकर्म-भावकर्म-नोकमंसे [ मिन्नधाम्न! ] भिन्‍न है चेतनख्प है तेज पुझ्ज जिसका 
ऐसा है ॥॥२-३४॥ 
( पनुष्टुप्‌ ) 
चिच्छक्तिव्याप्तसवंस्वसारों जोव इयानयम्‌ । 
प्रतो 5तिरिक्ता: सर्वे5पि भावाः पौदूगलिका अ्रमी ॥३-३५॥ 


खण्डान्वय सहित अथ--भ्रयं जीव इयान्‌” [ अय॑ ] विद्यमान है ऐसा [ जीवः ] 
चेतनद्रव्य [ बयान ] इतना ही है । कसा है ? “चिच्छुक्तिव्याप्तसवंस्वसार  [ चिच्छक्ति ] 
चेतना माजसे [ व्याप्त ] मिला है [ सस्थपतारः ] दश्शन, ज्ञान, चारित्र, सुख, वीर्य 
इत्यादि भ्रनन्‍्त गुग जिसके ऐसा है । “श्रमी सर्वे अपि पौदृगलिका भावा अत 
अतिरिक्ता ” [ अमी ] विद्यमान है ऐसे [ सर्व अपि ] द्रव्यकमं-भावकर्म-नोकर्मरूप जितने 
है उन सब [ पौद्गलिकाः ] अ्रचेतन पुद्गलद्रव्योसे उत्पन्त हुए है ऐसे [ भावाः ] अशुद्ध 
रागादिरूप समस्त विभाव परिणाम [ अतः ] शुद्धचेतनामात्र जीव वस्तुसे [ अतिरिक्ताः ] 
अति ही भिन्‍न है। ऐसे ज्ञानका नाम अनुभव कहते हैं ॥३-३५॥ 
(मालिनी) 

सकलमपि बिहायाह्वाय चिच्छक्तिरिक्त॑ 

स्फूटतरमवगाद्य स्व॑ं च चिच्छक्तिमात्रम्‌ । 

इसमुपरि चरन्तं चारु विश्वस्य साक्षात्‌ 

कलयत्‌ परमात्मात्मानमात्मन्यनन्तम्‌ ॥४-३६॥ 





#॥ मुद्रित 'आत्मख्याति” टीकामे श्लोक न० ३४५ और ३६ आगे पौछे आया है । 
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खण्डान्वय सहित अर्थ--“आरात्मा आत्मनि इमं श्रात्मानं कलयतु” [ आत्मा ] 
जीवद्रव्य [ आत्मनि ] अपनेमें [ इमं आत्मानं ] अपनेको [ ऋलयतु ] निरन्तर अनुभवों । 
कसा है प्रतुमव योग्य आत्मा ? “विश्वस्थ साक्षात्‌ उपरि चरन्तं” [ विश्वस्थ ) समस्त 
त्रैलोक्यमें [ उपरिचरग्तं ] सर्वोत्क्ृष्ट है, उपादेय है। (साक्षात्‌) ऐसा ही है । बड़ाई करके 
नहीं कह रहे हे । भर कैसा हे ? “चार” सुख स्वरूप है । और कैसा ? “पर” शुद्ध 
स्वरूप है । और कंसा हे ? “अनन्त” शाश्वत है । भ्रब जैसे अनुभव होता है वही कहते 
हे---“चिच्छक्तिरिक्तः सकल अ्रपि अन्हाय विहाय” [ चिच्छक्तिरिक्त ] ज्ञानगरुणसे शून्य 
ऐसे [ सकल अपि ] समस्त द्रव्यकर्म-भावकर्म-नोकर्मको [ अन्हाय ] मूलसे [ विहाय ] 
छोडकर । भावार्थ इस प्रकार है कि जितनी कुछ कमंजाति है वह समस्त हेय हे । 
उसमें कोई कर्म उपादेय नही हे | और अनुभव जसे होता है वही कहते हें--''चिच्छ- 
क्तिमात्र स्व च स्फुटतर श्रवगाह्म” [ चिच्छक्तिमात्रं ] ज्ञानगुण ही है स्वरूप जिसका 
ऐसे [ स्व च ] ग्रपनेको [ स्फूटतरं ] प्रत्यक्ष रूपसे [ अवगाह्य ) आस्वादकर । भावार्थ 
इस प्रकार हें कि जितने भी विभाव परिणाम हे वे सब जीवके नही हे । शुद्धचतन्यमात्र 
जीव है ऐसा अ्रनुभव कर्तव्य है ॥४-३६॥ 

( शालिनी ) 


वर्णाद्या वा रागमोहादयो वा 

सिन्ना भावाः सर्व एवास्य पुसः । 

तेनेवान्तस्तत्त्वतः पश्यतोड्मी._ 

नो दृष्टाः स्य॒ुद्‌ ष्टमेक परं स्यथात्‌ ॥५-३७॥। 

खण्डान्बय सहित अथे--अस्य पुसः सर्व एवं भावाः भिन्‍ना:” [ अस्य ] 

विद्यमान हे ऐसे [ पुसः ] शुद्ध चैतन्य द्रव्यसे [ सबे ] जितने हैं वे सब [ भाषा) ] 
अशुद्धविभाव परिणाम [ एबं ] निशचयसे [ भिन्ना। ] भिन्‍न हे---जीव स्वरूपसे निराले 
है । वे कौनसे भाव ? “वर्णाद्या वा रागमोहादयो वा” [ वर्णाद्या ] एक कर्म अचेतन 
शुद्ध पुद्गलपिण्डरूप हें वे तो जीवके स्वरूपसे निराले ही है [ वा ] एक तो ऐसा ह कि 
[ रागमोहादयः ] विभावरूप अशुद्धरूप हैं, देखनेपर चेतन जैसे दीखते है, ऐसे जो राग- 
हद प-मोहरूप जीवसम्बन्धी परिणाम वे भी शुद्धजीव स्वरूपको अ्रनुभवनेपर जीवस्वरूपसे 
भिन्न हैं । यहाँ पर कोई प्रश्न करता है कि विभाव परिणामकों जीवस्वरूपसे भिन्‍न 
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कहा सो भिन्‍नका भावार्थ तो मैं समझा नहीं । भिन्‍न कहनेपर, भिन्‍न है । सो वस्तुरूप 
हे कि भिन्‍न है सो अवस्तुरूप है ? उत्तर इस प्रकार है कि अवस्तुरूप हेँ। तन एब 
भ्रन्तस्तत्त्वतः पश्यतः अमी दृष्टा: नो स्यु” [ तेन एव ] उसी कारणसे [ अन्तस्तत्ततः 
पश्यतः ] शुद्ध स्वरूवका अनुभवशील है जो जीव उसको [ अमी ] विभाव परिणाम 
[ दृष्टा: ] दृष्टिगोचर [ नो स्थुः ] नही होते । “पर एक दृष्ट स्थात्‌” [ परं ] उत्कृष्ट है 
ऐसा [ एक॑ ] शुद्ध चैतन्य द्रव्य [ दृष्ट ] दृष्टिगोचर [ स्थाद ] होता है। भावार्थ इस 
प्रकार है कि वर्णादिक और रागादिक विद्यमान दिखलाई पडठते है तथापि स्वरूप 
अ्नुभवनेपर स्वरूपमात्र है, विभावपरिणति रूप वस्तु तो कुछ नही ॥५-३७॥ 
( उपजाति ) 

निर्व॑त्यंते येन यदत्न किडिन्च- 

त्तदेव तत्स्यान्न कथं च नान्यत्‌ । 

रुक्मेण निवु त्तमिहासिकोशं 

पश्यन्ति रुक्मं न कथंचनासिम्‌ ॥६-३ ८॥। 

खण्डान्वय सहित अ्थ--“अत्न येत यत्‌ किश्नित्‌ निर्वत्यंते तत्‌ तत्‌ एवं स्थात्‌ 

कथश्चन न अ्रन्यत्‌” [ अन्न ] वस्तुके स्वरूपका विचार करनेपर [| ग्रेन | मूलकारणरूप 
वरतुसे [ यत्किश्वित्‌ ] जो कुछ कार्य-निष्पत्तिरूप वस्तुका परिणाम [ निर्वेत्येते ] पर्याय- 
रूप निपजता है, [ तत्‌ ] जो निपजा है वह पर्याय [ तत्‌ एवम्यात्‌ | निपजता हुआ 
जिस द्रव्यसे निपजा है वही द्रव्य है [ कथशन न अन्यत्‌ ] निश्चयसे ग्रन्य॒द्रव्यरूप नही 
हुआ है। वही दृशात द्वारा कहते हे । यथा--“इह रुक्मेणा असिकोशं निवृ त्त ” [ इह ] 
प्रत्यक्ष है कि [ रुक्मेण ] चाँदी धातुसे [ असिकोश ] तलवारकी म्यान [ निषूत्त' ] 
घडकर मौजूद की सो “रकम पश्यन्ति कथश्चन न असि” [ रुक्‍म॑ ] जो म्यान मौजूद हुई 
वह वस्तु तो चाँदी ही है ऐसा [ पश्यन्ति ] प्रत्यक्षरूपसे सवेलोक देखता है श्नौर मानता 
है [ कथश्वन ] चाँदी की तलवार ऐसा कहने मे तो कहा जाता है तथापि [ न असे ] 
चाँदी की तलवार नही है । भावाथ इस प्रकार है कि चाँदीकी म्यान मे तलवार रहती 
है । इस कारण “चाँदीकी तलवार' ऐसा कहनेमे आता है' । तथापि चाँदीकी म्यान है, 
तलवार लोहेकी है, चाँदीकी तलवार नही है ॥६-३८॥। 


र-भावार्थ इसो जो रूपाका स्यान माहै खाडो रहे छे इसी कहावत छे, तिहिते रूपाको खाड़ो कहतां इसौ 
कहिजे छै ॥मूल पाठ ।॥ 


अजीव-प्रधिकार ३६ 
( उपचजा्ति ) 
वर्णादिसामग्रधमिदं विदन्तु 
निर्माणमेकस्य हि पृद्गलस्य । 
ततो $स्त्विदं पुदूगल एवं नात्मा 
यपतः स विज्ञानघनस्ततो 5न्‍्यः ॥॥७-३ ६४७ 


खण्डान्बय सद्दित अथे--हि इदं वर्णादिसामग्रथ एकस्य पुद्गलस्य ॒निर्माणं 
विदन्तु” [ द्वि ] निश्चयसे [ इृदं ] विद्यमान [ वर्णादिध्षामग्रथ ] ग्रुणस्थान, मार्गेणा- 
स्थान, द्रव्यकर्म, भावकर्म, नोकर्म इत्यादि जितनी अशुद्ध पर्यायें हे वे समस्त ही 
[ एकलश्य पुद्गलस्यथ ] अकेले पुद्गल द्रव्यका [ निर्माणं ] कार्य अर्थात्‌ पुद्गल द्रव्यका 
चित्राम जैसा है ऐसा [ विदन्तु |] भो जीव ! नि.सन्देहरूपसे जानो । “ततः इदं पुद्गल 
एवं अस्तु न आत्मा” [ ततः ] उस कारणसे [ इृदं ] शरीरादि सामग्री [ पृद्गलः ] 
जिस पुदुगल द्रव्यसे हुई है वही पुद्गल द्रव्य है। [ शव॒] निश्चयसे [ अस्तु ) वही है। 
[ न आत्मा ] आत्मा अ्रजीव द्रव्यरूप नहीं हुआ। “यतः सः विज्ञानघन:” [ यतः ] 
जिस कारणसे [ सः ] जीवद्रव्य [ विज्ञानघनः ] ज्ञान गुणका समूह है। “तत: 
अन्य'” [ ततः ] उस का रणसे [ अन्यः ] जीवद्रव्य भिन्न है, शरीरादि पर द्रव्य भिन्न हैं। 
भावार्थ इस प्रकार है कि लक्षण भेदसे वस्तुका भेद होता है, इसलिये चेतन्यलक्षणसे 
जीववस्तु भिन्‍न है, अचेतनलक्षणसे शरीरादि भिन्‍न है। यहाँ पर कोई श्लाशंका करता 
है कि कहनेमें तो ऐसा ही कहा जाता है कि एकेन्द्रिय जीव, द्वीन्द्रिय जीव इत्यादि; देव 
जीव, मनुष्य जीव इत्यादि; रागी जीव, द्वेषी जीव इत्यादि | उत्तर इस प्रकार है कि 
कहनेमें तो व्यवहारसे ऐसा ही कहा जाता है, निश्चयसे ऐसा कहना भूठा है। सो 
कहते हैं ॥७-३६॥ 
( भरनुष्टुप्‌ ) 
घृतकुम्भाभिधाने 5पि कुम्भो घतसयों न चेत्‌ । 
जीयो वर्जादिमज्जीवो जस्पने5पि न तन्‍्मयः ।॥८-४ ०॥॥ 


खण्हान्वय सहित अर्थ--दृष्टात कहते है--“चेत्‌ कुम्भ घृतमयः न” [ चेत ] 
जो ऐसा है कि [ कुम्मः ] घड़ा | घृवमयों ब ] घीका तो नहीं है, मिट्टीका है। 


ड० समयसार-कलश 


“घुतकुम्भाभिधाने5पि” [ घृतकुम्भ ] घीका घडा [ अभिधाने 5पि ] ऐसा कहा जाता है 
तथापि घडा मिट्टीका है। भावार्थ इस प्रकार है--जिस घड़ेमे घी रखा जाता है उस 
घड़ेको यद्यपि घीका घडा ऐसा कहा जाता है तथापि घड़ा मिट्टीका है, घी भिन्‍न है 
तथा “वर्शादिमज्जीव. जल्पने5पि जीव" तन्‍्मयो न” [ वर्णादिमज्जीवः जल्पने अपि ] 
यद्यपि शरीर-सुख-दु.ख-राग-द्रेषसयुक्त जीव ऐसा कहा जाता है तथापि [ जीवः ] चेतन- 
द्रव्य ऐसा [ तन्मयः न ] जीव तो शरीर नहीं, जीव तो मनुष्य नहीं, जीव चेतनस्वरूप 
भिन्‍न है । भावार्थ इस प्रकार है कि आगममे गुरास्थानका स्वरूप कहा है, वहाँ ऐसा 
कहा है कि देव जीव, मनुष्य जीव, रागी जीव, ढं षी जीव इत्यादि बहुत प्रकारसे कहा 
है सो यह सब ही कहना व्यवहारमात्रसे है। द्रव्यस्वरूप देखनेपर ऐसा कहना भूठा है । 
कोई प्रश्न करता है कि जीव कैसा है ? उत्तर-जैसा है बसा आगे कहते हैं ॥८-४०॥ 
( अनुष्ट्प्‌ ) 
झ्रनाद्यनन्तमचलं स्वसंवेद्यमबाधितम्‌ । 
जीव: स्वयं तु॒चेतन्यमुच्चेश्वकचकायते ।६-४१॥ 


खण्डान्वय सहित अथ--“वु जीव चैतन्य स्वयं उच्चैः चकचकायते” [ तु ] 
द्रव्यके स्वरूपका विचार करनेपर [ जीव! ]) आत्मा [ चैतन्य ] चंतन्य स्वरूप है, 
[ स्वयं ] भ्रपनी सामथ्यंसे [ उच्चे। ] अतिशयरूपसे [ चकचकायते ] ्रति ही प्रकाशता है। 
कंसा है चैतन्य ? “अनाद्यनन्तं” [ अनादि ] जिसकी आदि नहीं है [ अनन्त ] जिसका 
अन्त-विनाश नही है, ऐसा है । और कैसा है चंतन्‍्य ? “अ्रचल॑” नही है. चलता प्रदेश- 
कम्प जिसको, ऐसा है । और कैसा है ? “स्वसंवेद्य ” अपने द्वारा ही आप जाना जाता 
है । और कसा है ? “अबाधित” अमिट है जिसका स्वरूप, ऐसा है ॥६-४१॥ 
( शादू लविक्रीडित ) 
वर्णाद्यः सहितस्तथा विरहितो द्वेधास्त्यजीबो यतो 
नाम्त्तत्वमुपास्य पश्यति जगज्जीवस्य तत्त्वं ततः । 
इत्यालोच्य विवेचकः समुचित नाव्याप्यतिव्यापि वा 
व्यक्तं व्यज्जितजीवतत्त्वमचलं चेतन्यमालम्ब्यताम्‌ ।१०-४२। 
. खेण्डान्यय सहित अथ--“विवेचकैरिति आ्ालीच्य चंतन्य॑ आलम्ब्यताम” 
[ बिवेचकेः ) जिन्हें भेदज्ञान है ऐसे पुरुष [ इति ] जिस प्रकारसे : कहेगे उस प्रकारसे 


झजीव-प्रधिकार ४१ 


[आलोच्य ] विचारकर [ चेतन्यं ] चेतनमात्रका [ आलम्ब्यता ] अनुभव करो । कसा 
है चैतन्य ? “समुचित” अनुभव करने योग्य है।झौर कैसा है ? “अ्रव्यापि न जीव 
द्रव्यसे कभी भिन्न नहीं होता है। “अतिव्यापि न!” जीवसे अन्य है 
जो पाँच द्रव्य उनसे भ्रन्य है। और कैसा हैँ ? “व्यक्त” प्रगट है। और कसम 
है ? “ब्यंजितजीवतत्त्वं” [ व्यंजित ] प्रगट किया है [ जीवतत्त्व॑ ] जीवके स्वरूपको 
जिसने, ऐसा है । और कसा है ? “प्रवल” प्रदेशकम्पसे रहित है। “ततः जगत्‌ जीवस्य 
तत्त्वं अमूर्तत्वं उपास्य न पश्यति” [ ततः ] उस कारणसे [ जगत्‌ ] सब जीवराशि 
[ जीबस्य तत्त्य॑ ] जीवके निज स्वरूपको [ अमूतेत्व॑ ] स्पर्श, रस, गन्ध, वर्ण ग्रुणसे 
रहितपना [ उपास्य ] मानकर [ न पश्यति ) नहीं ग्रतुभवता है । भावार्थ इस प्रकार है 
कि कोई जानेगा कि “जीव अमूर्त' ऐसा जानकर अनुभव किया जाता है सो ऐसे तो 
अनुभव नही । जीव असूते तो है परन्तु अनुभव कालमे ऐसा अनुभवता है कि 'जीव 
चैतन्यलक्षग4' । “यत' अ्रजीव: द्वंधा अस्ति” [ यतः ] जिस कारणसे [ अजीबः ] 
अचेतन द्रव्य [ द्वधा अस्ति ] दो प्रकारका है। वे दो प्रकार कौनसे हैं ? “वर्णाद्या: 
सहितः तथा विरहितः” [ वर्णाद्येः ] वर्ण, रस, गन्ध और स्पशसे [ सहितः ] सयुक्त है, 
क्योंकि एक पुद्गलद्रव्य ऐसा भी है। तथा [ विराहितः ] वर्ण, रस, गन्ध और स्पशेसे 
रहित भो है, क्योकि धर्मद्रव्य, अधमंद्रव्य, कालद्रव्य और आकाशद्रव्य ये चार द्रव्य और 
भी है, वे अमृतंद्रव्य कहे जाते है। वह अमूर्तपता अचेतन द्रव्यको भी है। इसलिये 
अमृतंपना जानकर जीवका अनुभव नहीं किया जाता, चेतन जानकर जीवका अनुभव 
किया जाता है ॥१०-४२॥ 
( वसन्ततिलका ) 

जीवादजीवमिति लक्षणतों विभिन्‍न 

ज्ञानी जनो नुभवति स्वयमुल्लसन्तम्‌ । 

प्रज्ञानिनों निरवधिप्रविजुम्भितो 5यं 

मोहस्तु तत्कथमहों बत नानटीति ॥११-४३॥ 


खण्डान्वय सहित अथे--'ज्ञानी जन. लक्षणतः जीवात्‌ अजीवं विभिन्‍न इति 

स्त्रय॑ं प्रनुभवति” [ ब्वानी जनः ] सम्यग्दष्टि जीव [ लक्षणतः ] जीवका लक्षण चेतना 

तथा अजीबका लक्षण जड़ ऐसे बड़ा भेद है इसलिये [ जीवातू |] जीवसे [ अजीब ] 

पुदूगल आदि [ विभिन्‍न ] सहज ही भिन्न हैं [ इति ] इस प्रकार [ स्वयं ] स्वानुभव 
६ 


डर समयसार कलश 


प्रत्यक्षरूपसे [ अनुमति ] आस्वाद करता है । कैसा है जीव ? “उल्लसन्तं” अपने गुरण- 
पर्यायसे प्रकाशमान है । “तत्‌ तु भ्रज्ञानिन अय॑ मोह कर्थ भ्रहो नानटीति बत” [ ततू 
तु ] ऐसा है तो फिर [ अज्ञानिनः ] मिथ्याहृष्टि जीवको [ अये ] जो ५ प्रगट है ऐसा 
[ मोहः ] जीवकर्मका एकत्वरूप विपरीत संस्कार [ कर्थ नानटीति | क्यों प्रवर्त रहा है, 
[ बत अहो ] ग्राइचर्य हे । भावार्थ इस प्रकार है कि सहज ही जीव-अजीव भिन्‍न है 
ऐसा ग्नुभवनेपर तो ठीक है, सत्य हे, मिथ्याहष्टि जो एककर अनुभवता हूँ सो ऐसा 
अनुभव कैसे आता है इसका बड़ा अ्रचम्भा है । कैसा हें मोह ? ' “निरवधिप्रविजुम्भित:” 
[ निरवधि ] भ्रनादिकालसे [ प्रविजुम्भितः ] सन्‍्तानरूपसे पसर रहा है ॥११-४३॥ 
( वसन्ततिलका ) 

श्रस्मिन्ननादिनि महत्यविवेकनाट्य 

वर्णादिमान्नटति पुदूगल एवं नान्‍्यः । 

रागादिपुद्गलविका रविरुद्धशु दध- 

चतन्यधातुमयम्‌तिरयं च जोवः ॥१२-४४॥ 


खण्टान्यय सहित अथ-- प्रस्मिनु अविवेकनाटबो पुदूगल एवं नटति” [अस्मिन्‌] 
अनन्तकालसे विद्यमान ऐसा जो [ अविवेक ] जीव-अजीवकी एकत्व बुद्धिपर मिथ्या 
सस्कार उस रूप है [ नाठ्य ] घारासतानरूप बारम्बार विभाव परिणाम उसमे 
[ पुदूगलः ] अचेतन मूर्तिमान द्रव्य [ एवं ] निश्चयसे [ नटति ] अनादि कालसे नाचता 
है। “न भ्रन्य / चेतनद्रव्य नही नाचता है । भावार्थ इस प्रकार है--चेतन द्रव्य और 
अचेतन द्रव्य ग्रनादि है, अपना-पअपना स्वरूप लिये हुए है, परस्पर भिन्‍न है ऐसा अनुभव 
प्रगटरूपसे सुगम हू । जिसको एकत्व सस्काररूप अनुभव है वह अचम्भा हैं। ऐसा 
क्यो अनुभवता हैँ ? क्योकि एक चेतन द्रव्य, एक अचेतन द्रव्य ऐसे अन्तर तो घना । 
अथवा अचम्भा भी नही, क्योंकि अशुद्धपनाके कारण बुद्धिको भ्रम होता है । जिस 
प्रकार धतूराके पीनेपर दृष्टि विचलित होती है, इ्वेत शखको पीला देखती हैं सो वस्तु 
विचारनेपर ऐसी हृष्टि सहजकी तो नही, दृष्टिदोष है । दृष्टिदोषको धतूरा उपाधि भी हे 
उसी प्रकार जीव द्रव्य अनादिसे कर्मसयोगरूप मिला ही चला झा रहा है, मिला होनेसे 
विभावरूप ग्रशुद्धपनेसे परिगगत हो रहा है । अशुद्धपनाके कारण ज्ञानदृष्टि अशुद्ध है, उस 
अथुद्ध दृष्टिके द्वारा चेतन द्रव्यको पुदुगल कर्मके साथ एकत्व संस्काररूप अनुभवता हे । 


अजीव-प्रधिका र है 


ऐसा संस्कार तो विद्यमान है । सो वस्तुस्वरूप विचारने पर ऐसी अशुद्धहृष्टि सहजकी तो 
नहीं, अशुद्ध है, हृष्टिदोष है। और दृष्टिदोषको पुदूगल पिण्डरूप मिथ्यात्वकमंका उदय उपाधि 
है । आगे जिस प्रकार दृष्टिदोषसे ₹वेत शंखको पीला अनुभवता है तो फिर हृष्टिमें दोष 
है, शंख तो श्वेत ही है, पीला देखनेपर शंख तो पीला हुआ नही है उसी प्रकार मिथ्या 
दृष्टिसे चेतनवस्तु और अचेतनवस्तुको एक कर अ्रनुभवता है तो फिर दृष्टिका दोष है, 
वस्तु जेसी भिन्‍न है वंसी ही है। एक कर अनुभवनेपरं॑ एक नहीं हुई है, क्‍योंकि घना 
अन्तर है। कैसा है श्रविवेकनाट्य ? “अनादिनि” अनादिसे एकत्व सस्कारबुद्धि चली 
आई है ऐसा है । और कंसा है। अविवेकनाट्य ? “महति” जिसमें थोडासा विपरीतपना 
नहीं है, घना विपरीतंपना है । कैसा है पुद्गल ? “वर्णादिमान्‌” स्पर्श, रस, गन्ध, वर्ण 
गुंसासे संयुक्त है। “च अ्रयं जीव: रागादिपुद्गलविकारविरुद्धशुद्धचैतन्यधातुमयमूर्ति:' 
[ च अथं जीवः ] और यह जीव वस्तु ऐसी है [ रामादि ] राग, ढ्वं ष, क्रोध, मान, 
माया, लोभ ऐसे असंख्यात लोकमात्र अशुद्धर्प जीवके परिणाम--[ पृदगलविकार ] 
झ्नादि बन्ध पर्यायसे विभाव परिणाम--उनसे [ बिरुद्ध ) रहित है ऐसी [ शुद्ध ] 
निविकार है ऐसी [ चेतन्यघातु ] शुद्ध चिद्रप वस्तु ( मय ] उस रूप है [ भूर्तिः 
सर्वस्व जिसका ऐसी है । भावार्थ इस प्रकार है कि जिस प्रकार पानी कीचड़के मिलने- 
पर मेला है। सो वह मेलापन रंग है, सो रंगको अश्रंगीकार न कर बाकी जो कुछ है सो 
पानी ही है। उसी प्रकार जीवकी कमंबन्ध पर्यायरूप भ्रवस्थामें रागादिभाव रंग है, सो 
रगको श्रंगीकार न कर बाकी जो कुछ है सो चेतन धातुमात्र वस्तु है। इसीका नाम 
शुद्धस्वरूप--अनुभव जानना सो सम्यग्दृश्कि होता है ॥| १२-४४।॥। 
( मन्दाकान्ता ) 

इत्य ज्ञानक्रकचलकलनापाटनं नाटयित्वा 

जीवाजीबो स्फुटविघटन नव यावत्प्रयातः । 

विश्व व्याप्य प्रससथिकसद्गधक्तचिन्मात्रशक्त्या 

ज्ञातृद्रव्यं स्ववमतिरसात्तावदुच्चेश्वकाशे ॥१३-४५॥ 

खण्टान्वय सहित अर्थ -- ज्ञातृद्रव्य तावत्‌ स्वयं अतिरसात्‌ उच्चे: चकाशे” 

[ ब्वाठृद्रब्यं ] वेतनवस्तु [ तावद ॥ वर्तमान कालमें [ स्त्रय॑ | अपने आप [ अतिरसात ] 
अत्यन्त अपने स्वादको लिये हुए [ उच्चेः ] सब प्रकारसे [ चकाझ्ले ] प्रगट हुआ। क्‍या 
करके ? “विश्व व्याप्य” [ विश्व ] समस्त ज्ञेयको [ व्याप्य ] प्रत्यक्षरूपसे प्रतिविम्बित 


डड समयसार-कलजझ् 


कर । तीन लोकको किसके द्वारा जानता है ? “प्रसभविकसद्दचक्तचिन्मात्रशक्त्या” 
[ प्रसम ] बलात्कारसे [ विकसत्‌ ] प्रकाशमान है [ व्यक्त ] प्रमटपने ऐसा है जो 
[ चिन्मात्रशक्त्या ] ज्ञानगुरास्वभाव उसके द्वारा जाना है त्रलोक्य जिसने ऐसा है । और 
क्या कर ? “धइत्थं ज्ञानक्रचकलनात्‌ पाटनं नाटयित्वा” [ इत्थं ] पूर्वोक्त विधिसे 
[ ज्ञान ] भेदबुद्धिरुपी [ क्रकच ] करोंतके [ कलनात्‌ ] बार-बार अभ्यांससे [ पाटन ] 
जीव-अजीवकी भिन्नरूप दो फार [ नाटयित्वा ] करके । कोई प्रइन करता है कि जीव- 
श्रजीवकी दो फार तो ज्ञानरूपी करोतके द्वारा किये, उसके पहले वे किसंरूप थे ? 
उत्तर---“यावत्‌ जीवाजीवौ स्फुटविघटन न एव प्रयात ” [ यापत्‌ ] भ्रनन्तकालसे लेकर 
[ जीवाजीबी ] जीव और कर्मकी एक पिण्डरूप पर्याय [ स्फूटविघटन ] प्रगटरूपसे भिन्न- 
. भिन्‍न [ न एवं प्रयातः ] नहीं हुई है। भावार्थ इस प्रकार है कि जिस प्रकार सुवर्ण 
और पाषाणा मिले हुए चले आ रहे है और भिन्‍न-भिन्‍नरूप है | तथापि अग्निका सयोग 
बिना प्रमटरूपसे भिन्‍न होते नही, भ्रग्निका संयोग जब ही पाते हैं तभी तत्काल भिन्‍न- 
भिन्‍न होते हैं। उसी प्रकार जीब और करमका संयोग अ्नादिसे चला आरहा है और 
जीव कर्म भिन्‍न-भिन्‍न है। तथापि शुद्ध स्वरूप-अनुभव बिना प्रगटरूपसे भिन्‍न-भिन्‍न 
होते नही; जिस काल शुद्ध स्वरूप-प्रनुभव होता है उस काल भिन्‍न-भिन्‍न होते है ॥। १३-४५॥ 





[३] 
कर्ता-कर्मे-अधिकार 


१७७७ 
 (भन्दाकान्ता ) '.  * ' 90 53:% ०७ 
एक: कर्ता चिदहमिह से कर्म कोपादयो।सी....... 
इत्यज्ञानां शमयदभितः कत्‌ कर्मप्रवृत्तिम्‌ । 
ज्ञानज्योतिः स्फुरति परमोवात्तमत्यन्तधीरं 
साक्षात्कुवेन्निस्पधि पृथरद्रव्यनिर्भासिविश्वम्‌ ॥ १-४ ६१। 


खण्डान्वय सहित अर्थ-- ज्ञानज्योति: स्फुरति” [ ज्ञानज्योतिः ] शुद्ध शानप्रकाश 
[ स्फुरति ] प्रगट होता है । कैसा है ? “परमोदात्तं” सर्वोत्कृष्ट है। और कैसा है ? 
“अत्यन्तधीरं” त्रिकाल शाइवत है । और कंसा है ? “विद्व साक्षात्‌ कुवंत” [ विश्व ] 
सकल ज्ञेय वरतुको [ साक्षात्‌ कुबंत्‌ ] एक समयमें प्रत्यक्ष जानता है । और कंसा है ? 
“निरुपधि” समस्त उपाधिसे रहित है । और कसा है ? “पृथद्वव्यनिर्भासि” [ एथक ] 
भिन्‍न-भिन्‍न रूपसे [ द्वव्यनिर्भास ] सकल द्रव्य-गुण-पर्यायदो जाननशील है। क्‍या 
करता हुआझ्ना प्रगट होता है ? “इति अज्ञाना कतुकर्मप्रवृति अभित: हामयत्‌” [ इति ] 
उक्त प्रकारसे [ अज्ञानां ] जो मिथ्याहष्टि जीव है उनकी [ कठ -कर्म प्रदृतिं ] जीववस्तु 
पुदूगलकमंकी कर्ता है ऐसी प्रतीतिको [ अ्रभ्रितः ] सम्पूर्णरूपसे [ ध्मयत ] दूर करता 
हुआ । वह कतू-कमंप्रवृत्ति कैसी है १ एक: अ्रहं चित्‌ कर्ता इह अमी कोपादय: मे कर्म” 
[ एकः ] भ्रकेला [ अहं ] मैं जीवद्रव्य [ चित्‌ ] चेतनस्वरूप [ कर्ता ] पुद्गल कमेंको 
करता हूँ । [ इृह ] ऐसा होनेपर [ अमी कोपादयः ] विद्यमानरूप है जो ज्ञानावर्णादिक 
पिण्ड वे [ में ] मेरी [ कम ] करतूति है। ऐसा है मिथ्यादृष्टिका विपरीतपना उसको 
दूर करता हुआ ज्ञान प्रगट होता है । भावार्थ इस प्रकार हे कि यहाँ से लेकर कतुं-कर्म 
अधिकार प्रारम्भ होता है ॥१-४६॥ 


४६ समयसार-कलश 
( मालिनी ) 


परपरिणतिमुज्ञत्‌ खण्डयद्भेदवादा-- 
निदमुदितमखण्ड ज्ञानमुच्चण्डमुच्चे: । 
तनु कथमवकाश: कत्‌ कर्ंप्रयत्ते-- 
रिह भवति कथ्थ वा पौद्गलः कर्मबन्ध: ॥२-४७॥। 


खण्डान्वय सहित अथ--“इद ज्ञानं उदितं” [ इदं ] विद्यमान है ऐसी [ ड्वान ] 
चिद्रूप शक्ति [ उदित ] प्रगट हुई । भावार्थ इस प्रकार है कि जीवद्रव्य ज्ञानशक्तिरूप 
तो विद्यमान ही है, परन्तु काललब्धि पाकर अपने स्वरूपका भ्रनुभवशील हुआ। कैसा 
होता हुआ ज्ञान [ चिद्र पश्नक्ति ] प्रगट हुआ ? “परपरिणारति उज्मत्‌” [ परपरिणति ] 
जीव-कर्मकी एकत्वबुद्धिको [ उज्हत्‌ |] छोडता हुआ । और क्या करता हुमा ? 
“भेदवादान्‌ खण्डयत्‌” [ भेदवादान्‌ ] उत्पाद-व्यय-प्रौव्य अथवा द्रब्य-गुण-पर्याय अथवा 
प्रात्माको ज्ञानगुणके द्वारा अनुभवता है--इत्यादि अनेक विकल्पोंको [ खण्डयत्‌ ] मूलसे 
उखाड़ता हुआ । और कैसा है ? “अखण्डं” पूर्ण है। और कैसा है ? “उच्चे: उच्चण्ड” 
[ उच्चेः ] अतिशयरूप [ उच्चण्ड ] कोई वर्जनशील नही है । “ननु इह कतू -कमंप्रवृत्ते' 
कथ्थं अवकाश ” [ ननु ] गो शिष्य ! [ हृह ] यहाँ शुद्ध ज्ञानके प्रगट होनेपर [ कर - 
कमप्रदृते: ] जीव कर्ता और ज्ञानावरणादि पुदूगलपिण्ड कर्म ऐसे विपरीतरूपसे बुद्धिका 
व्यवहार उसका [ कर्थ अवकाशः |] कौन अवसर । भावार्थ इस प्रकार है कि जैसे सूर्येका 
प्रकाश होनेपर अन्धकारको अवसर नही, वंसे शुद्धस्वरूप अनुभव होनेपर विपरीतरूप 
मिथ्यात्वबुद्धिका प्रवेश नही । यहाँ पर कोई प्रश्न करता है कि शुद्ध ज्ञाका अनुभव 
होनेपर विपरीत बुद्धिमात्र मिटती है कि कर्मबन्ध मिटता है ? उत्तर इस प्रकार है कि 
विपरीत बुद्धि मिटती है, कर्मबन्ध भी मिटता है। “इह पौदगल: कर्मंबन्ध: वा कर्थ॑ 
भवति” [ इृह | विपरीत बुद्धिके मिटनेपर [ पौदृगलः ] पुदूगलसम्बन्धी है जो द्रव्य- 
पिण्डरूप [ कमबनन्धः ] ज्ञानावरणादि कर्मोका झ्रागमन [ वा कथं भवति ) वह भी कैसे 
हो सकता है ॥२-४७॥। 

( शादू लविक्रीडित ) 
इत्येब॑ विरचय्य सम्प्रति परद्रव्या ब्निर्वत्ति परां 


हे _बान: परस 


कर्ता-कर्म-प्रथधिकार ४७ 


भ्रज्ञानोत्थितकतु कर्मकलनात्‌क्लेशाप्निवृत्तः स्वयं 
ज्ञानोभूत इतश्चकास्ति जमतः साक्षो पुराण: पुमान्‌ ।३-४द। 


खण्हान्वय सहित अथ--पुमान्‌ स्वयं ज्ञानीभूत: इतः जगत' साक्षी चकास्ति” 
[ पुमान्‌ ] जीवद्रव्य [ स्वयं ज्ञानीभूतः ] अपने आप अपने शुद्ध स्वरूपके अनुभवनमें 
समर्थ हुआ, [ इतः ] यहाँसे लेकर [ जगतः साक्षी ] सकल द्रव्यस्वरूपको जाननशील 
होकर [ चकास्ति ] शोभता है। भावार्थ इस प्रकार है कि यदा जीवको शुद्धस्वरूपका 
अनुभव होता है तदा सकल पर द्रव्यरूप्र द्रव्यकर्म-भावकर्म-नोकर्म मे उदासीनपना होता है । 
कैसा है जीवद्रव्य ? “पुरारणा:” द्रव्यकी अपेक्षा अनादिनिधन है । और कैसा है ? “क्लेशात्‌ 
निवृत्त.” [ क्‍्लेशात्‌ ]दु खसे [ निबृत्तः ] रहित है । केसा है क्लेश ? “अ्रज्ञानोत्यितकतृ - 
कर्मकलनात्‌” [ अन्ञान ] जीव-कर्मके एक सस्काररूप झूठे अनुभवसे [ उत्यित ] उत्पन्न 
हुई है । [ कठ -कमंकलनात्‌ ] जीव कर्ता और जीवकी करतूति ज्ञानावररणादि द्रव्यपिण्ड 
ऐसी विपरीत प्रतीति जिसको, ऐसा है । और कैसी है जीववस्तु ? “इति एवं सम्प्रति 
परद्रव्यात्‌ परा निर्वृत्ति विरचय्य स्वं आस्तिध्नुवान:” [ इति ] इतने [ एवं ] पूर्वोक्त 
प्रकारसे [ सम्प्रति ] विद्यमान [ परद्रव्यात्‌ ] पर वस्तु जो द्रव्यकर्म-भावकर्म-नोकर्म 
उससे [ निश्ृत्ति ] स्वंथा त्यागबुद्धि [ परां ] मूलसे [ विरचय्य ] करके [ स्व ] शुद्ध 
चिद्र पको [ आस्तिष्तुवान! ] ग्रास्वादती हुई । कंसा है स्व ? “विज्ञानघनस्वभावं 
[ विज्ञानघन ] शुद्ध ज्ञानका समूह है [ स्वभावं ] सर्वेस्‍्व जिसका ऐसा है । और कैसा है 
स्व ? “परं” सदा शुद्धस्वरूप है। “अभयात्‌” [ जीववस्तु शुद्धचिद्रूपको ]) सात भयोंसे 
रहितरूपसे ग्रास्वादती है ॥|३-४८॥। 
( शादू लविक्रीडित ) 

व्याप्य-व्यापकता तदात्मनि भवेन्नेवातदात्मन्यपि 

व्याप्य-व्यापकभावसम्भवम॒ते का कत्‌ -कर्मस्थितिः ४ 

इत्युद्रामविवेकघस्मरमहो भारेण भिन्‍्देस्तमो 

ज्ञानीभूय तदा स॒ एब लक्षितः कत्‌ त्वशन्यः: पुमान्‌ ॥४-४ ८।॥ 

खण्डान्वय सहित अर्थ--“तदा स एव पुमान्‌ कतृ त्वशून्य: लसितः:” [ तदा ] 

उस काल [ स एप पुमान ] जो जीव अनादि कालसे मिथ्यात्वरूप परिणत हुआ था वही 
जीव [ कढ़ त्वशूत्य; छूसित। ] कमंके करनेसे रहित हुआ । कैसा है जीव ? “ज्ञानीभूय 


डांघ समयसार-कलश 


तमः भिन्‍्दन्‌” [ ज्ञानीभूय ] अनादिसे मिथ्यात्वरूप परिणमता हुआ, जीव-कमंकी एक 
पर्यायस्वरूप परिणत हो रहा था सो छूटा, शुद्ध चेतन-अनुभव हुआ, ऐसा होनेपर [ तमाः ] 
मिथ्यात्वरूपी भ्रन्धकारको [ भिन्दन्‌ ] छेदता हुआ । किसके द्वारा भिथ्यात्वरूपी ग्रंधकार 
छूटा ? “इति उद्यामविवेकधस्मरमहोभारेण” [ इति ] जो कहा है [ उद्दाम ] बलवान्‌ है 
ऐसा [ विवेक ] भेदज्ञानरूपी [ धस्मरमहोभारेण ] सूर्यके तेजके समूह द्वारा । आगे हि 
विचार करनेपर भेदज्ञान होता है वही कहते है--“व्याप्य-व्यापकता तदात्मनि भवेत्‌ 
[ व्याप्य ] समस्त गुगगरूप वा पर्यायरूप भेद-विकल्प तथा [ व्यापकता ] एक द्रव्यरूप 
वस्तु [ तदात्मनि ] एक सत्त्वरूप वस्तुमें [ मबेत्‌ ] होता है | भावार्थ इस प्रकार है कि 
जैसे सुबर्ण पीला, भारी, चिकना ऐसा कहनेका है, परन्तु एक सत्त्व है वेसे 
जीव द्रव्य ज्ञाता, दृष्टा ऐसा कहनेका है, परन्तु एक सत्त्व है। ऐसे एक सत्त्वमे 
व्याप्य-व्यापकता भवेत्‌ अर्थात्‌ भेदबुद्धि की जाय तो व्याप्य-व्यापकता होती है। 
विवरण--व्यापक अर्थात्‌ द्रव्य परिणामी अपने परिरामका कर्ता होता है। व्याप्य 
अर्थात्‌ वह परिणाम द्रव्यने किया । जिसमे ऐसा भेद किया जाय तो होता है, नहीं 
किया जाय तो नही होता । “अ्रतदात्मनि भ्रपि न एव” [ अतदात्मनि ] जीव सत्त्वसे 
पुद्गल द्रव्यका सत्त्व भिन्न है, [ अपि ] निरचयसे [ न एवं ] व्याप्य-व्यापकता नहीं है । 
भावार्थ इस प्रकार है कि जैसे उपचारमात्रसे द्रव्य अपने परिणशामका कर्ता है, वही 
परिणाम द्रव्यका किया हुआ है वैसे अन्य द्रव्यका कर्ता अन्य द्रव्य उपचारमात्रसे भी 
नही है, क्योकि एक सत्त्व नही, भिन्नसत्त्व है। “व्याप्य-व्यापकभावसम्भवमृते कतृ- 
कर्मस्थिति का [ व्याप्य-व्यापकभाव ] परिणाम-परिणामीमात्र भेदकी [ सम्भव ] 
उत्पत्तिके [ ऋते | बिना [ कत -कम्स्थिति! का ] ज्ञानावरणादि पदगलकमंका कर्ता 
जीवद्रव्य ऐसा अनुभव घटता नहीं । कारण कि जीवद्रव्य पुद्गलद्॒व्य एक सत्ता नही, 
भिन्न सत्ता है। ऐसे ज्ञान सूर्यके हारा मिध्यात्वरूप अन्धकार मिटता है और जीव 
सम्यर्हष्टि होता है ॥| ४-४६॥ 
( स्रग्धरा ) 

ज्ञानी जानन्नपोमां स्वपरपरिर्णात पदगलश्चाप्यजानन 

व्याप्तृव्याप्यत्वमन्त: कलयितुमसहो नित्यमत्यन्तभेदात । 

श्रज्ञानात्कत्‌ -कमंध्रममतिरनयोर्भाति तावन्न याव- 

द्विज्ञानाच्चि श्व कास्ति क्रचचवदयं भेदमुत्पाद्य सद्य: ॥४-४०॥ 


कर्ता-कर्म-प्रधिक्वार ४8 


रूण्हाल्वय सहित अर्थ--यावत्‌ विज्ञानाचि: न चकास्ति तावत्‌ अ्रनयो: कतू- 
कम भ्रममति: अज्ञानात्‌ भाति” [ यावत्‌ ] जितने काल [ बिज्ञानायि! ] भेदज्ञानरूप 
अनुभव [ न चकास्ति ] नहीं प्रगट होता है [ ताबत्‌ ] उतने काल [ अनयोः ] जीव- 
पुद्गलमें [ कंतू -कम अ्रममतिः ] ज्ञानावरणादिका कर्ता जीवद्रब्य ऐसी है जो मिथ्या प्रतीति 
वह [ अज्ञानात्‌ भाति ] अज्ञानपनेसे है। वस्तुका स्वरूप ऐसा तो नहीं है। कोई प्रश्न 
करता है कि ज्ञानावरणादि कर्मका कर्ता जीव सो अज्ञानपना है, सो क्‍यों है ? "ज्ञानी 
पुद्गल. च व्याप्तृ-व्याप्यत्व अन्त कलयितु असहो” [ ज्ञानी ] जीववस्तु [च ] और 
[ पुद्गल! ] ज्ञानावरगादि कर्म पिण्ड [ व्यान्तू-व्याप्यत्व॑ | परिणामी-परिणामभावरूपसे 
[ अन्तः कऊूमितु ] एक सक्रमगरूप होनेको [ असहो | ग्रसमर्थ है, क्योंकि “नित्य 
अत्यन्तमे दात्‌” [ नित्य ) द्रव्यस्वभावसे [ अत्यन्तमेदात्‌ | अति ही भेद है। विवरण-- 
जीवद्रव्यके भिन्न प्रदेश चैतन्यस्वभाव, पुद्गलद्रब्यके भिन्न प्रदेश अचेतन स्वभाव ऐसे भेद 
घना । कसा है ज्ञानी ? “इमा स्व-पर-परिणति जानन्‌ अपि” [ इमां ] प्रसिद्ध है ऐसे 
[ स्वर ] अपने और [ पर ] समस्त ज्ञेय-वस्तुके [ परिणतिं ] द्रव्य-गुगा-पर्यायका अ्रथवा 
उत्पाद-व्यय-ध्रौव्यका [| जानन | ज्ञाता है । [ अपि ] (जीव तो) ऐसा है। तो फिर कैसा 
है पुदुगल ? वही कहते है-- इमा स्व-परपरिणति श्रजानन्‌” [ इमां ] प्रगट है ऐसे 
[ सत्र | अपने ओर [ पर ] अन्य समस्त पर द्रव्योके [ परिणति ] द्रव्य-गुण-पर्याय 
झादिकों [ अजानन ] नहीं जानता है, ऐसा है पुद्गलद्रव्य | भावार्थ इस प्रकार है कि 
जीवद्रव्य ज्ञाता है, पुरृगलकर्म ज्ञेप है ऐसा जीवको कर्मको ज्ञेय-ज्ञायकसम्बन्ध है, तथापि 
व्याप्य-व्यापकसम्बन्ध नहीं है, द्रव्योका अत्यन्त भिन्नपना है, एकपना नहीं है । कंसा है 
भेदज्ञानरूप अनुभव ” 'अ्रय क्रचवत्‌ सद्य भेद उत्पाद्य” जिसने करौतके समान शीघ्र 
ही जीव और पुर्गलका मेद उत्पन्न किया है ॥५-५०॥ 


( प्रार्या ) 
यः परिणमति स कर्ता यः परिणामों भवेत्तु तत्कम। 
या परिणतिः क्रिया सा त्रयमपि भिन्‍न॑ न वस्तृुतया ॥६-५१॥। 
खण्डान्वय सहित अथ - “यः परिणशामति स कर्ता ह भवेत्‌” [यः ] जो कोई 
सत्तामात्र वस्तु [ परिणमति ] जो कोई प्रवस्था है उसरूप आप ही है, इस कारण [ से 


कर्ता भवेत्‌ ] उस अवस्थाका सत्तामात्र वस्तु कर्ता भी होता है। और ऐसा कहना 
७ 
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बिरुद्ध भी नही है, कारण कि अवस्था भी है। “य' परिणाम तत्कर्म” [ थः परिणामः ] 
उस द्रव्यका जो कुछ स्व॒भावपरिणाम है [ तत्‌ कम ] वह द्रव्यका प्रिणाम कर्म इस 
नामसे कहा जाता है। “या परिणति सा किया” [ या परिणतिः ] द्रव्यका जो कुछ 
पूर्व भ्रवस्थासे उत्तर अ्रवस्थारूप होना है [ सा क्रिया ] उसका ज्ञाम क्रिया कहा जाता 
है । जेसे मृत्तिका घटरूप होती है, इसलिये मृत्तिका कर्ता कहलाती है, उत्पन्न हुआ्आ घडा 
कर्म कहलाता है तथा म्ृत्तिका पिण्डसे घटरूप होना क्रिया कहलाती है । वेसे ही सत्त्व- 
रूप वस्तु कर्ता कहा जाता है, उस द्रव्यका उत्पन्न हुआ परिणाम कर्म कहा जाता है 
झर उस क्रियारूप होना क्रिया कही जाती है। “वस्तुतया त्रण अपि न भिन्‍न 
[ बस्तुतया ) सत्तामात्र वस्तुके स्वरूपका अनुभव करनेपर [ त्रय॑ं ] कर्ता-कर्म-क्रिया ऐसे 
तीन भेद | अपि ] निःचयसे [ न भिन्‍ने | तीन सत्त्व तो नहीं, एक ही सत्त्व है । भावार्थ 
इस प्रकार है कि कर्ता-कर्म-क्रियाका स्वरूप तो इस प्रकार है, इसलिये ज्ञानावर्गादि 
द्रव्य पिण्डरूप कमंका कर्ता जीवद्र॒व्य है ऐसा जानना भूठा है, क्योकि जीवद्रव्यका और 
पुदूगलद्रव्यका एक सत्त्व नही, कर्ता-कर्म-क्रियाकी कौन घटना ? ॥६-५१॥ 


( भ्रार्या ) 
एक: परिणमति सदा परिणामों जायते सर्देकस्य । 
एकस्य परिणतिः स्यादनेकमप्येकमेव यतः ॥॥७-५२॥। 


ग्वण्डान्बय सहित अथे-- सदा एक परिगामति” [ सदा ] त्रिकालसे [ एकः ] 
सत्तामात्र वस्तु [ परिणमाति ] अपनेमे अवस्थान्तररूप होती है | “सदा एकस्य परिगााम 
जायते [ सदा ] त्रिकालगोचर [ एकम्य ] सत्तामात्र है वस्तु उसकी [ परिणामः 
जायते ] अ्रवस्था वस्तुरूप है। भावार्थ इस प्रकार है कि यथा सत्तामात्र वस्तु अवस्थारूप 
है तथा अवस्था भी वस्तुरूप है। “परिणति एकस्य स्थात्‌” [ परिणतिः ] क्रिया 
[ एकम्य स्थात्‌ ] सो भी सत्तामात्र वस्तुकी है। भावार्थ इस प्रकार है कि क्रिया भी 
वस्तुमात्र है, वस्तुसे भिन्न सत्त्व नही | “यत अनेक भ्रपि एक एवं” [ यतः ] जिस 
कारगासे [ अनेक ] एक सत्तवके कर्ता-कर्म-क्रियारूप तीन भेद [ अपि ] यद्यपि इस 
प्रकार भी है तथापि [ एक एबं ] सत्तामात्र वस्तु है। तीन ही विकल्प भूठे है । भावार्थ 
इस भ्रकार है कि ज्ञानावरगादि द्रव्यरूप पुदुगलपिण्ड कमंका कर्ता जीववस्तु है ऐसा 
जानपना भिथ्याज्ञान है, क्योकि एक मत्त्वमे कर्ता-कर्म-क्रिया उपचारसे कहा जाता है । 


कर्ता-कर्मे-प्रधिकार भ्१ 


भिन्न सत्त्वरूप है जो जीवद्रव्य-पुद्गलद्बब्यय उनको कर्ता-कर्म-क्रिया कहाँ 
से घटेगा ? ॥७०५२॥ 


( झार्या ) 


नोभो परिणसतः खलु परिणामों नोभयो:ः प्रजायेत । 
उभयोने परिणतिः स्यथाह्यवनेकसनेकसेव स्थात्‌ ॥८-५३॥। 


खण्डान्वय सहित अथ--”खलु उभौ न परिणामत.” [ खलु ] ऐसा निश्चय है 
कि [ उभी ] एक चेतनलक्षरणा जीवद्रव्य और एक अचेतन कर्मपिण्डरूप पुदगलद्रव्य [ न 
परिणमतः ] मिलकर एक परिणामरूप नही परिणमते है। भावार्थ इस प्रकार है कि 
जीवद्रव्य अपनी शुद्ध चेतनारूप अश्रथवा अशुद्ध चेतनारूप व्याप्य-व्यापकरूप परिशमता 
है । पुद्गलद्रव्य भी अपने अ्रचेतन लक्षणारूप शुद्ध परमाणुरूप अथवा ज्ञानावरणादि 
कमंपिण्डरूप अपनेमे व्याप्य-व्यापकरूप परिगामता है। वस्तुका स्वरूप ऐसे तो है। 
परन्तु जीवद्रव्य पुद्गलद्रव्य दोनों मिलकर अशुद्ध चेतनारूप है राग-द्रेषरूप परिणाम 
उनसे परिणामते है ऐसा तो नही है। “उभयो: परिणामः न प्रजायेत” [ उभ्यो१ ] 
जीवद्रव्य-पुद्गलद्गव्य उनके [ परिणामः ] दोतो मिलकर एक पर्यायरूप परिगाम [न 
प्रजायेत | नही होते है । “उभयो परिणति. न स्यात्‌” [ उभयोः ] जीव और पुदगलकी 
[ परिणतिः ] मिलकर एक क्रिया [ न स्पात्‌ ] नही होती है । वस्तुका स्वरूप ऐसा ही 
है । “यत. अनेक ग्रनेक एवं सदा” [ यतः ] जिस कारणसे [ अनेक॑ ] भिन्न सत्तारूप हैं 
जीव-पुदूगल [ अनेक एवं सदा ] वे तो जीव-पुदूगल सदा ही भिन्नरूप है, एकरूप कंसे 
हो सकते है । भावार्थ इस प्रकार है कि जीवद्रव्य-पुद्गलद्बब्य भिन्न सत्तारूप है सो जो 
पहले भिन्न सत्तापन छोडकर एक सत्तारूप होवे तो पीछे कर्ता-कर्म-क्रियापना घटित हो । 
सो तो एकरूप होते नहीं, इसलिये जीव-पुद्गलका आपसमें कर्ता-कर्म-क्रियापना घटित 
नही होता ॥॥८-५३॥। 

( आर्या ) 
नेकस्य हि कर्तारों हो स्तो द्वे कमंणी न चेकस्य । 
नेकस्थ ज किये हे एकसनेक यतौ न स्यात्‌ ॥६-५४॥ 


खण्डान्वय सहित अथं--यहाँ पर कोई मतान्तर निरूपण करेगा कि द्रव्यकी 
झनन्त शक्तियाँ है सो एक शक्ति ऐसी भी होगी कि एक द्रब्य दो द्र॒व्योंके परिण्शामकों 


भ्र्र समयसार कलश 


करे । जेमे जीवद्रब्य अपने अशुद्ध चेतनारूप राग-द्वेषघ-मोह परिणामकों व्याप्य-व्यापकरूप 
करे वैसे ही ज्ञानावरणादि कर्मपिण्डको व्याप्य-व्यापकरूप करे । उत्तर इस प्रकार है कि 
द्रव्यके अनन्त गक्तियाँ है पर ऐसी जक्ति तो कोई नहीं कि जिससे जैसे अपने ग्रुणके 
साथ ब्याप्य-व्यापकरूप है, वैसे ही पर द्रथ्यके गुणके साथ भी व्याप्य-व्यापकरूप होवे । 
“हि एकस्य द्वौ कर्तारौ न” [ हि ] निवचयसे [ एकस्य ] एक परिण्शामके [ हो कर्तारों 
न] दो कर्ता नही है । भावार्थ इप प्रकार हैं कि अथुद्ध चेतनारूप राग-हं ष-मोह 
परिणामका जिस प्रकार व्याप्य-व्यापकरूप जीवद्रव्य कर्ता है उसी प्रकार पुद्गलद्रव्य भी 
अशुद्ध चेतनारूप राग-द्रेप-मोह परिग्गामका कर्ता है ऐसा तो नहीं । जीवबद्रब्य अपने 
राग-द्वे प-मोह परिग्णामका कर्ता है, पुद्गलद्र॒ब्य कर्ता नहीं है। “एकस्य द्व॑ कर्मणी न 
स्त:” [ एकस्प ] एक द्रव्यके [ 8 कमंणी न स्तः ] दो परिण्गाम नहीं होते है । भावार्थ 
इस प्रकार है कि जिस प्रकार जीवद्रव्य राग-ह्ं प-मोहरूप अचुद्ध चेतना परिणामका 
व्याप्य-व्यापक रूप कर्ता है उस प्रकार ज्ञानावरणादि अचेतन कर्मका कर्ता जीव है ऐसा 
तो नही है | अपने परिग्गामका कर्ता है, अचेतन परिग्गामरूप कर्मका कर्ता नही है । 
“जे एकस्प ढ क्रिये न” [ व ] तथा [ एकस्य ] एक द्रव्यकी [ ढ्व क्रिये न ] दो क्रिया! 
नही होती । भावार्थ इस प्रकार है कि जीवद्रव्य जिस प्रकार चेतन परिणातिरूप परि- 
णमता है वेसे ही अचेतन परिगतिरूप परिणमता हो ऐसा तो नही है। “यत एक 
अनेक न स्थात्‌ [ यतः ] जिस कारणसे [ एक ] एक द्रव्य [ अनेक न स्यात्‌ ] दो द्रव्य- 
रूप कैसे होवे ? भावार्थ इस प्रकार है कि जीवद्रव्य एक चेतन द्रव्यरूप है सो जो पहले 
वह अनेक द्रव्यरूप होवे तो ज्ञानावरणादि कमंका कर्ता भी होवे, अपने राग-द्व प-मोहरूप 
अशुद्ध चेतन परिणामका भी कर्ता होवे, सो ऐसा तो है नहीं | ग्रनादिनिधन जीवद्रव्य 
एकरूप ही है, इसलिए अपने अशुद्ध चेतन परिग्गामका कर्ता है, अ्च्चेतनकर्मका कर्ता नही 
है । ऐसा वस्तु-स्वरूप है ॥६-५४॥ 
( शादू लविक्रीडित ) 

ग्रा संसारत एवं धावति पर कुर्वे5हमित्युच्चक- 

दुर्वारं ननु मोहिनासिह महाहंकाररूपं तमः। 

तद्भूतार्थपरिग्रहेण बिलय॑ यद्येकवारं ब्रजेत्‌ 

तत्कि ज्ञानघनस्य बन्धनमहो भूयों भवेदात्मनः ॥॥१० -५५॥॥ 


कर्ता-कर्मन्प्नधिफकार भ्र्३ 


खण्डान्बय सहित अथ--ननु मोहिना अह कुर्बे इति तम आससारत एव 
धावति” [ ननु ] अहो जीव ! [ मोहिनां ] मिथ्याहष्ट जीवोंके [ अहं कुर्बे इति तमः ] 
ज्ञानावरणादि करममका कर्ता जीव ऐसा है जो मिथ्यात्वरूप अन्धकार [ आसंसारतः एव 
धावति ] अनादि कालसे एक सनन्‍्तानरूप चला आ रहा है । कंसा है मिथ्यात्वरूपी तम ? 
“पर” पर द्रव्यस्वरूप है। और कसा है ? “उच्च दुर्वार अति ढीठ है । और कंसा 
है ? “महाहकाररूप [ महाहंकार | मै देव, मै मनुष्य, मै तिर्य॑श्व, मै नारक ऐसी जो 
कर्मकी पर्याय उसमें आत्मबुद्धि [ रूपं ] वही है स्वरूप जिसका ऐसा है। “यदि तद 
भूतार्थपरिग्रहेगा एकवारं विलय ब्रजेत्‌” [ यदि ] जो कभी [ तत्‌ ] ऐसा है जो मिथ्यात्व 
अन्धकार [ भूताथपरिग्रहेण ] शुद्धस्वरूप भ्रनुभवके द्वारा [ एकवारं ] अन्‍्तमु ह॒र्त मात्र 
[ विलय॑ ब्रजेत्‌ ] विनाशको प्राप्त हो जाय । भावार्थ इस प्रकार है कि जीवके यद्यपि 
मिथ्यात्व अन्धकार अभ्रनन्तकालसे चला आ रहा है। तथा जो सम्यक्त्व हो तो मिथ्यात्व 
छूटे, जो एकबार छूटे तो “अहो तत्‌ आत्मन भूय बन्धन कि भवेत्‌” [ जहो ] भो 
जीव ! [ ततू ] उस कारणसे [ आत्मनः ] जीवके [ भूयः ] पुनः [ बन्धनं कि भवेत्‌ ] 
एकत्वबुद्धि क्या होगी अपितु नही होगी । कैसा है आत्मा ? “ज्ञानघनस्य” ज्ञानका समूह 
है । भावार्थ--शुद्धस्वरूपका अनुभव होनेपर ससारमे रुलना नहीं होता ॥॥|१०-५५॥ 
( अनप्ट्प्‌ ) 
झ्रात्मभावान्‌ करोत्यात्मा परभावान्‌ सदा पर: । 
आ्रात्मंव द्यात्सनोी भावाः परस्य पर एवं ते ॥११-५६॥ 


खण्डान्वय सहित अथ--“आत्मा आत्मभावान्‌ करोति” [ आत्मा ] जीवद्रवब्य 
[ आत्मभावान्‌ ] अपने शुद्धचेतनरूप अथवा अशुद्ध चेतनारूप राग-ईं ष-मोहभाव, [ करोति ] 
उनरूप परिगमता है| “पर परभावान्‌ सदा करोति [ परः | पुद्गलद्रव्य [ परभावान ] 
पुदगलद्रब्यके ज्ञानावरगादिरूप पर्यायको [ सदा ] त्रिकालगोचर [ करोति ] करता है। 
“हि आत्मनों भावा आत्मा एव” [ हि ] निःचयसे [ आत्मनो भाषा ] जीवके परिणाम 
[ आत्मा एवं ] जीव ही है। भावार्थ इस प्रकार है कि चेतन परिणामको जीव करता है, 
बे चेतन परिग्गाम भी जीव ही है, द्रव्यान्तर नही हुआ । “परस्य पर एव” [ परस्य ] 
पुद्गलद्गव्यके [ भावा; ] परिरणाम [ पर एवं ] पुदगलब्षव्य है, जीवद्रव्य नहीं हुआ * 
भावार्थ इस प्रकार है कि ज्ञानावरणादि कर्मका कर्ता पुदूगल है और वस्तु भी पुदुगल 
है, द्रव्यान्तर नहीं ॥११-४६॥ 


जैडट समयसार-कलश 
( वसन्ततिलका ) 
ग्रज्ञानतस्तु सतृणाभ्यवहारकारी 
ज्ञानं स्वयं किल भवन्नपि रज्यते यः । 
पीत्वा वधीक्षुमधुराम्लरसातिगृद्धघा 
गां दोग्धि दुग्धमिव ननससो रसालम्‌ ॥१२-५७॥ 


खण्डान्वय सहित अर्थ--“य- अज्ञानत: तु रज्यते” [ यः ] जो कोई मिथ्यादृष्टि 
जीव [ अब्ञानतः तु ] मिथ्या दृष्टिसे ही [ रज्यते ] कर्मकी विचित्रतामे अपनापन जानकर 
रजायमान होता है । वह जीव कंसा है ? “सतृणाम्यवहारकारी” [ सतण ] घासके साथ 
[ अम्यवहारकारी ] आहार करता है। भावार्थ इस प्रकार है कि जेसे हाथी अन्न- 
घास मिला ही बराबर जान खाता है, घासका और अजन्नका विवेक नही करता है, 
बैसे मिथ्याहृष्टि जीव कर्मकी सामग्रीकों अपनी जानता है । जीवका और कमका विवेक 
नही करता है | कसा है ? “किल स्वय ज्ञान भवन्‌ अ्रपि” [ किल स्तर) नि३चयसे 
स्वरूपमात्रकी अपेक्षा [ ज्ञानं भवन अपि ] यद्यपि ज्ञानस्वरूप है। और जीव कंसा है ? 
“असौ नून रसाल पीत्वा गा दुग्ध दोग्धि इव' [ असे ] यह है जो विद्यमान जीव 
[ नूनं ] निःचयसे [ रसालं ] शिखरग्गीको [ पीत्वा ] पीकर ऐसा मानता है कि [गां 
दुग्ध दोग्धि इव ] मानो गायके दूधको पीता है । क्या करके ? 'दधीक्षुमधुराम्लरसातिग्ुद्ध था 
[ दधीक्षु ) शिखरणीमे [ मधुराम्लरस ] मीठे और खट्टे स्वादकी [ अतिमृद्धया | अति 
ही आसक्तिसे । भावार्थ इस प्रकार है कि स्वादलम्पट हुआ शिखरणी पीता है, स्वाद- 
कद नहीं करता है। ऐसा निर्भेदपना मानता है, जैसा गायके दूधको पीते हुए निर्भेदपना 
माना जाता है ॥१२-५७॥। 
( गादू लविक्रीडित ) 

प्रज्ञानात्‌ मृगतृष्णिकां जलधिया धावन्ति पातु मृगा 

श्रज्ञानात्तमसि द्रवन्ति भुजगाध्यासेन रज्जों जना:। 

अ्रज्ञानाच्च विकल्पचक्रकरणाद्वातोत्तरंगाब्धिव- 

च्छुद्ध्ञानमया श्रपि स्ववममी कर्त्रोभ्वन्त्याकुला: ॥१३-५८॥ 


0 4 
के सहित अथ--अमी स्वय शुद्धज्ञानमया' अपि प्रज्ञानात्‌ आकुला: 
कर्त्रीभवन्ति  [ अप्री ] सब ससारी मिथ्यादृष्टि जीव [ स्वयं ] सहजसे [ शुद्धज्ञानमयाः ] 


कर्ता-कर्म-प्रधिकार भ्र्प्र 


शुद्धस्वरूप हैं [ अपि ] तथापि [ अब्ञानाह ] मिथ्या दृष्टिसि [ आछुठाः | आ्राकुलित होते 
हुए [ कर्त्रभव्रन्ति | बलात्कार ही कर्ता होते है। किस कारणासे ? “विकल्पचक्र- 
करगात्‌” [ विकल्‍प ] अनेक रागादिके [ चक्र ] समूृहके [ करणात्‌ ) करनेसे । किसके 
समान ? “वातोत्तरंगाब्धिवत्‌” [वात ) वायुसे | उत्तरंग ] डोलते-उछलते हुए 
[ अब्धिवत्‌ ] समुद्रके समान । भावार्थ इस प्रकार है कि जैसे समुद्रका स्वरूप निर्चल 
है, बायुसे प्रेरित होकर उछलता है और उछलनेका कर्ता भी होता है, वैसे ही जीवद्रव्य 
स्वरूपसे अकर्ता है । कर्मसयोगसे विभावरूप परिगामता है, इसलिए विभावपनेका कर्ता 
भी होता है। परन्तु अज्ञानसे, स्वभाव तो नहीं । दृष्टत कहते है--“मृगाः ग्रगतृष्णिकां 
ग्रज्ञानात्‌ जलधिया पातु धावन्ति” [म्गाः ) जिस प्रकार हरिण [ सगतृष्णिकां ] 
मरीचिकाको [ अश्ञानात्‌ | मिथ्या श्रान्तिके कारण [ जरूधिया ] पानीकी बुद्धिसे [ पातु' 
धावन्ति ] पीनेके लिये दौडते है । “जना रज्जौं तमसि अज्ञानात्‌ भ्रुजगाध्यासेन द्रवन्ति” 
[ जनाः ] जिस प्रकार मनुष्य जीव [ रज्जों ] रस्सीमे [ तमसि ] भ्रन्धकारके होनेपर 
[ अज्ञानातृ ) अआरान्तिके कारण [| अजगाध्यासेन ] सर्पकी बुड्धिसे [ द्रवन्ति ] 
डरते है ॥॥१३-५८॥। 


( बसन्‍ततिलका ) 
ज्ञानाहिवेचकतया तु परात्मनोर्यों 
जानाति हंस इब वाः-पयसोविशेषं । 
चेतन्यधातुमचलं स सवाधिरूढो 
जानोत एवं हि करोति न किञज्चनापि ॥१४-५६॥ 


खण्डान्वय सहित अर्थ--“य' तु परात्मनो विशेष जानाति” [यः३ तु ] जो 
कोई सम्यग्दृष्टि जीव [ पर | द्वव्यकर्पिण्ड [ आत्मनो; ] शुद्ध चैतन्यमात्र, उनका 
[ विशेष] मिन्‍्तपता [ जानाति | अवुभवता है। कैसा करके अनुभवता है ? “ज्ञानात्‌ 
विवेचकतया' [ ज्ञानाव ] सम्यग्ज्ञान द्वारा [ विवेषकतया ) लक्षणभेद कर । उसका 
विवरग--शुद्ध चेतन्यमात्र जीवका लक्षण, अचेतनपना पुदूगलका लक्षण; इससे जीव 
पुदूगल भिन्न भिन्न है ऐसा भेद भेदज्ञान कहना । दृष्दात कहते है--“वा -पयसो. हंस 
इब” [ वाः ] पानी [ पयसोः ] दूध [ हंस हब ] हंसके समान । भावार्थ इस प्रकार हे कि 
जिस प्रकार हंस दूध पानी भिन्न भिन्न करता है उस प्रकार जो कोई जीव-पुदूगलको भिन्न 


५६ समयसार-कलश 


भिन्न अनुभवता है। “स हि जानीत एवं किश्वतापि न करोति” [ सः हि ] वह जीव 
[ जानीत एवं ] ज्ञायक तो है, [ किश्वनापि ] परमारुमात्र भी [ न करोति ] करता तो 
नही है । कसा है ज्ञानी जीव ? “स सदा अचल चेतन्यधातु ग्रधिरूढ.” वह सदानिश्चल 
चेतन्य धातुमय आत्माके स्वरूपमे हढतासे रहा है ॥१४-५६॥ 


( मन्दाक्रान्ता ) 


ज्ञानादेव ज्वलनपयसो रोष्ण्यशंत्यव्यवस्था 
ज्ञानादेवोललसति लवणस्वादभेदव्युदास: । 

ज्ञानादेव स्वरसविकसन्नित्यचेतन्यधातो: 

क्रोधादेश्च प्रभवति भिदा भिन्‍्दती कत्‌ भावम्‌ ।१५-६०। 


खण्डान्वय सहित अर्थ--“ज्ञानात्‌ एव स्वरसविकसन्नित्यचेतन्यधातो ऋरोधादे 
च भिदा प्रभवति” [ ज्ञानातु एव ] शुद्ध स्वरूपमात्र वस्तुकों अनुभवन करते ही 
[ स्व॒स्स ] चेतनस्वरूप, उससे [ विकपत्‌ ] प्रकाशमान है [ नित्य ] अविनच्वर ऐसा जो 
[ चेतन्यघातोः ] शुद्ध जीवस्वरूपका (और) [ क्रोधादेश्व ] जितने ग्रशुद्ध चेतनारूप 
रागादि परिग्शामका [ भिदा ] भिन्‍नपना [ प्रभवति ] होता है। भावार्थ इस प्रकार है 
कि साम्प्रत (-वत्तमान में) जीवद्रव्य रागादि अशुद्ध चेतनारूप परिगामा है, सो तो ऐसा 
प्रतिभासता है कि ज्ञान क्रोधरूप परिगामा है, सो ज्ञान भिन्‍न क्रोध भिन्‍न ऐसा अनुभवना 
अति ही कठिन है। उत्तर हस प्रकार है कि साँचा ही कठिन है, पर वस्तुका शुद्ध स्वरूप 
विचारनेपर भिन्‍नपनेरूप स्वाद झ्राता है। कैसा है भिदा ( -भिन्नपना) ? “कतृ भाव 
भिन्‍्दती” [ कठ भाव॑ ] कर्मका कर्ता जीव ऐसी अ्रान्ति, उसको [ भिन्दती ] मूलसे दूर 
करता है | दृशत कहते है--एवं ज्वलनपयसो. ओष्ण्यज्षत्यव्यवस्था जञानात्‌ उल्लसतलि'' 
[ एवं ] जिस प्रकार [ ज्वलन ] अग्नि [ पयसोः ] पानी, उनका [ ओष्ण्य ) उष्णापना 
[ शैत्य ] शीतपना, उनका [ व्यवस्था ] भेद [ ज्ञानात्‌ ] निजरवरूपग्राही ज्ञानके द्वारा 
[ उल्लसति ] प्रगट होता है। भावार्थ इस प्रकार है कि जिस प्रकार शअग्नि संयोगसे 
पानी ताता (उप्ण ) किया जाता है, फिर 'ताता पानी' ऐसा कहा जाता है तथापि 
स्वभाव विचारनेयर उष्णपना अग्निका है, पानी तो स्वभावसे शीला (ठडा) है 'ऐसा 
भेदज्ञान विचारनेपर उपजता कै । और दृष्त-- एवं लवगास्थादभेदव्युदास ज्ञानातू 


कर्ता-कर्म-भ्रधिकाश भ््ज 


उललसति” [ एब ] जिस प्रकार [ लक्षण ] खारा रस, उसका [ स्वादमेद ] व्यंजनसे 
भिन्नपनेके द्वारा खारा लवणका स्वभाव ऐसा जानपना, उससे [ व्यूदास! ] व्यंजन खारा 
ऐसा कहा जापा था, जाना जाता था सो छूटा । (ऐसा) [ ब्रानाव ) निज. स्वरूपका 
जानपना उसके द्वारा [ उल्लसति ] प्रगट होता है। भावार्थ इस प्रकार है कि जिस 
प्रकार लवणशके सयोगसे व्यजन सभारते है तो खारा व्यजन ऐसा कहा जाता है, जाना 
भी जाता है; स्वरूप विचारनेपर खारा लवण, व्यजन जंसा है वसा ही है ॥१५-६०॥ 

( अनुष्ट्प्‌ ) 


छू ७ 


अज्ञानं ज्ञानमप्येबं कुवेन्नात्मानमञ्जसा । 
स्यात्कर्तात्मात्मभावस्य परभावस्य न क्वचित्‌ ॥१६-६१॥ 


खण्डान्यय सहित अर्थ--“एवं आत्मा आत्मभावस्थ कर्ता स्थात्‌” [ एवं ] 
स्वंथा प्रकार [ आत्मा ] जीवद्रव्य [ आत्मभावस्य कर्ता स्थात्‌ ] अपने परिणामका कर्ता 
होता है । “परभावस्य कर्ता न क्वचित्‌ स्यात्‌” | परभावस्प ] कर्ंरूप अचेतन पुदुूगल- 
द्रव्यका [ कर्ता क्वचित्‌ न स्थाद ] कभी तीनों कालमें कर्ता नही होता । कैसा है आत्मा ? 
“ज्ञान अ्रपि आात्मान॑ कुंन्‌” [ ज्ञान ] शुद्ध चेतनमात्र प्रगटरूप सिद्धअवस्था [ अपि ] 
उस रूप भी [ आत्माने कुबेन ] आप तद्गूप परिणमता है। और कंसा है ? “अज्ञानं 
अपि आत्मान कुर्वन्‌' | अब्जानं ] अशुद्ध चेतनारूप विभाव परिणाम [ अपि ] उसरूप 
भी [ आत्मानं कुबन ] आप तद्रूप परिणमता है। भावार्थ इस प्रकार है--जीवद्रव्य 
अशुद्ध चेतनारूप परिणमता है, शुद्ध चेतनारूप परिणमता है, इसलिये जिस कालमें जिस 
चेतनारूप परिणमता है उस कालमे उसी चेतनाके साथ व्याप्य-व्यापकरूप है, इसलिए 
उस कालमे उसी चेतनाका कर्ता है। तो भी पुद्गलपिण्डरूप जो ज्ञानावरणादि कर्म है 
उसके साथ तो व्याप्य-ब्यापकरूप नही है, इसलिये उसका कर्ता नही है। “अज्ञसा” 
समस्तरूपसे ऐसा अर्थ है ॥१६-६१।॥ 
( अनुष्ट्प्‌ ) 
श्रात्मा ज्ञान स्वयं ज्ञान ज्ञानावन्यत्करोति किम्‌ । 
परभावस्य कर्तात्मा मोहो5यं व्यवहारिणाम्‌ ॥१७-६२॥। 


रण्डान्यय सहित अथ--“आत्मा ज्ञानं करोति” [ आत्मा ] चेतनद्रव्य [ ब्वानं ] 
चेतनामात्र ५रिणामको [ करोति ] करता है । कैसा होता हुआ ? “स्वयं ज्ञानं” जिस 


न समयसार कजग 


कारणासे झात्मा स्वय चेतना परिणाममात्र स्वरूप है । “ज्ञानातू अन्यत्‌ करोति कि” 
[ ज्ञानात अन्यत्‌ ] चेतन परिणामसे भिन्न जो अचेतन प्रुदूगल परिणामरूप कर्म उसका 
[ कि करोति ] करता है क्या ? भ्रपि तु न करोति--सवंथा मही करता है। “आत्मा 
परभावस्य कर्ता अय व्यवहारिणा मोह” [ आत्मा ] चेतनद्रव्य [ परभावस्य कर्ता ] 
ज्ञानावरणादि कर्मको करता है [ अय॑ ]) ऐसा जानपना, ऐसा कहना [ व्यवहारिणां 
मोह! ] मिथ्याहृष्टि जीवोका अज्ञान है। भावार्थ इस प्रकार है कि कहनेमें ऐसा आता है 
कि ज्ञानावरणादि कर्मका कर्ता जीव है सो कहना भी भूठा है ॥१७-६२।॥। 
( बसन्ततिलका ) 


जीव: करोति यदि पुद्गलकर्म नंव 

कस्तहिं तत्क्‌ रुत इत्यभिशंकयव । 

एतहि तोद्वरयमोहनिवहंणाय 

संकीत्यंते शणुत पुदूगलकर्म कत्‌ ॥१८-६३॥ 

खण्डान्बय सहित अर्थ-- पुरगलकर्म करत सकीर्स्यते” [ पृदृगलकर्म ] द्रव्य- 
'पिण्डरहूप आठ कर्म उसका [ कठ ] कर्ता [ संकीत्यते ] जैसा है वैसा कहते है। 
'“अआरुत सावधान होकर तुम सुनो । प्रयोजन कहते है--''एतहि तीअर्यमोहनिवहणाय 
[ एतहिं ] इस समय [ तीव्रय ] दुनिवार उदय है जिसका ऐसा जो [ मोह ] विपरीत 
ज्ञान उसको [ निवहणाय ] मूलसे दूर करनेके निमित्त । विपरीतपना कैसा करके जाना 
जाता है। “इति अभिशद्वूया एव” [ इति ] जैसी करते है [ अभिशकृया ] आशका 
उसके द्वारा [ एवं ] ही | वह आशका कंसी है ? “यदि जीव एव पुदूगलकर्म न करोति 
तहि क तत्‌ कुम्ते” [ यदि ] जो [ जीव एवं ] चेतनद्वव्य [ पुदूगलक्म ] पिण्डरूप आठ 
कमंको [ न करोति ] नहीं करता है [ तह ] तो [ कः तत्‌ कुरुते ] उसे कौन करता 
है | भावार्थ इस प्रकार है--जो जीवके करनेपर ज्ञानावरणादि कर्म होता है ऐसी 
अ्राति उपजती है उसके प्रति उत्तर इस प्रकार है कि पुद्गलद्रव्य परिणामी है, स्वय 
सहज ही कर्मरूप परिगामता है ॥१८-६३॥। न्‍ 
( उपजाति ) 
स्थितेत्यविध्ना खलु पुद्गलस्य 


स्वभावभता परिणामशक्ति: । 
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तसयां स्थितायां स करोति भाव 
यमात्मनस्तस्थ स एवं कर्ता ॥१६-६४॥। 
खण्हान्वय सहित अथ--इति खलु पुदगलस्य परिणणामशक्ति' स्थिता” [ इति ] 
इस प्रकार [ खलु | निशचयसे [ पृद्गलस्य ] मूर्त द्रव्यका [ परिणामशक्ति! | परिणमन- 
स्वरूप स्वभाव [ स्थिता ] अनादिनिधन विद्यमान है । कैसा है ? “स्वभावभूता” सहज- 
रूप है। और कंसा है ? 'अविध्ता” निविध्नरूप है। “तस्यां स्थितायां स. आत्मन: य॑ं 
भावं॑ करोति स तस्य कर्ता भवेतू” [ तसयां स्थितायां ] उस परिणामशक्तिके रहते हुए 
[ सः ] पुदगलद्रव्य [ आत्मनः ] अपने अ्चेतन द्रव्यसम्बन्धी [ य॑ भाव करोति ] जिस 
परिणशामको करता है [ सः ] पुद्गलद्गव्य [ तस्य कर्ता भवेत्‌ | उस परिरणामका कर्ता 
होता है। भावार्थ इस प्रकार है---ज्ञानावरणादि कमरूप पुद्गलद्गब्य परिगामता 
है उस भावका कर्ता फिर पुद्गलद्गव्य होता है १ ६-६४।॥। 
( उपजाति ) 
स्थितेति जीवस्य निरन्तराया 
स्वभावभूता परिणामशक्ति: । 
तस्यां स्थितायां स करोति भाव 
यं स्वस्थ तस्येब भवेत्‌ स कर्ता ॥२०-६५॥। 
खण्डान्वय सहित अथ---जीवस्यथ परिणामशक्ति: स्थिता इति” [ जीबस्य ] 
चेतनद्रव्यकी [ परिणामशक्ति! ] परिरशाजनरूप सामर्थ्य [ स्थिता | अनादिसे विद्यमान 
है । [ इति ] ऐसा द्रव्यका सहज है । 'स्वभावभूता” जो शक्ति [ स्वभावभूता ] सहजरूप 
है । और कसी है ? “निरन्तराया” प्रवाहरूप है, एक समयमात्र खण्ड नहीं है। “तस्यां 
स्थिताया” उस परिणामशक्तिके होते हुए “स स्वस्य य भाव॑ करोति” [ सः ] जीववस्तु 
[ स्वस्य ] आपसम्बन्धी [ ये भाब॑ ] जिस किसी शुद्ध चेतनारूप श्रशुद्ध चेतनारूप 
परिणामको [ करोति ] करता है “तस्य एब स कर्ता भवेत्‌” [ तख्य ] उस परिणामंका 
[ एवं ] निशचयसे [ सः ] जीवबस्तु [ कर्ता ] करग्गशशील [ भवेत्‌ ] होता है। भावार्थ इस 
प्रकार है--जीवद्रब्यकी श्रनादिनिधन परिणमनशक्ति है ॥२०-६५॥ 
( भ्रार्या ) 
ज्ञानमय एवं भाव: कुतो भवेद्‌ ज्ञानिनो न पुनरन्यः । 
झजशानसमय: स्व: कतो5यमज्ञानिनो तान्‍्य:।॥॥२१-६६॥ 
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खण्डान्वय सहित अर्थ--यहाँपर कोई प्रइन करता है--ज्ञानिन. ज्ञानमय एव 
भाव वुतों भवेत्‌ पुनः न अम्य.” [ ज्ञानिनः ] सम्यरहृष्टिके [ ज्ञानमय एवं भावः ] भेद- 
#ज्ञासस्वरूप परिग्गाम [ कुतो भवेत्‌ | किस कारणसे होता है [ न पुनः अन्यः ] भ्रज्ञान- 
; नही होता । भावार्थ इस प्रकार है--सम्यग्हष्टि जीव कर्मके उदयको भोगनेप्रर 
विचित्र रागादिरूप परिगामता है सो ज्ञानभावका कर्ता है और [ उसके ] ज्ञानभाव है, 
अज्ञानभाव नहीं है सो कैसे है ऐसा कोई बुकता है । “अभय सर्व. अज्ञानिन' अज्ञानमय 
व। ने >न्‍्य ” [ अय ] परिगमाम [ सब] सबका सब परिशमन ऋ अज्ञानिनः ] 
।" 4हिशौटिके [ अज्ञानमयः | अशुद्ध चेतनारूप बन्धक्रा कारण होता है। [ कुतः | कोई 
प्रघन करता है ऐसा है सो कंसे है, [ न अन्यः ]) ज्ञानजातिका कसे नहीं होता । भावार्थ 
इस प्रकार है--मिथ्याहृष्टिके जो कुछ परिग्गाम होता है वह बन्धका काररा है ॥२ १-६६॥। 
( अनुष्टुप्‌ ) 
ज्ञानिनों ज्ञाननिव त्ता सर्वे भावा भवन्ति हि। 
सवेंउप्यज्ञाननिव त्ता: भवन्त्यज्ञानिनस्तु ते ॥२२-६७॥। 
खण्डास्वय सहित अथ--' हि ज्ञानिन सर्वे भावा ज्ञाननिवृत्ता भवन्ति” [ हि] 
निःचयसे [ ज्ञानिनः ] सम्यग्हटिके [ सर्वे भावाः ) जितने परिग्गाम है [ ज्ञाननिद् ताः 
भवन्ति ] ज्ञानस्वरूप होते है * भावार्थ इस प्रकार है--सम्यग्दष्टिका द्रव्य शुद्धत्वरूप 
परितामा है इसलिये सम्यग्हष्टिका जो कोई परिणाम होता है वह ज्ञानमय शुद्धत्व 
जातिरूप होना है, कर्मका अबन्धक होता है । “तु ते से अपि अज्ञानिन, अज्ञाननिवृ त्ता 
भवन्ति” [ तु ) यो भी है कि [ ते ] जितने परिणाम [ सर्वे अपि ]) झुभोप्यागरूप 
झथवा अशुभोपयोगरूप है वे सब [ अज्ञानिनः | मिथ्यादृष्टिके [ अन्नाननिश्व त्ाः ] 
अशुद्धत्वसे निपजे है । [ अबन्ति ] विद्यमान है। भावार्थ इस प्रकार है--सम्यरहद्टि 
' जीवकी और मिथ्याहृष्टि जीवकी क्रिया तो एकसी है, क्रियासम्बन्धी विषय कबाय भी 
एकसी है. परन्तु द्रव्यका परिणमनभेद है । क्विरण--सम्पग्हष्टिका द्रव्य शुद्धत्वरूप 
परिगामा है, इसलिप्र जो कोई परिग्गाम बुद्धिपृवंक अनुभवरूप है अथवा विचाररूप है 
अथवा ब्नत-क्रियाू्प हैं अथवा भोगाभिलाषरूप है अथवा चारित्रमोहके 
उदय क्रोध, मान, माया, लोभरूप है वह सभी परिग्गाम ज्ञानजातिसे घटता है । 
कारग कि जो कोई परिणाम है वह संकर-निजेराका कारगा हैं, ऐसा ही कोई द्रव्य- 
परिगमनका विशेष है | मिथ्याहष्टिका द्रव्य अशुद्धल्प परिशामा है, इसनिय जो कोई 
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भिथ्यादृष्टिका परिणाम अनुभवरूप तो होता ही नहीं । इस कारण सूत्रसिद्धान्तके पाठरूप 
है अथवा ब्रत-तप्श्च रणरूप है भ्रथवा दान, पूजा, दया, शीलरूप है भ्रथवा भोग/मिलाप- 
रूप है अथवा क्रोध, मान, माया, लोभरूप है ऐसा समस्त परिणाम अज्ञानजातिका है, 
क्योंकि बन्धका कारगा है, संवर-निर्ज राका कारण महीं है । द्रव्यका ऐसा ही परिणमन- 
विशेष है ॥॥२२-६७॥ 
( अनुष्ट्प्‌ ) 
अ्रश्ञानमयभावानामज्ञानी व्याप्य भूमिका: । 
द्रव्यकर्मनिमित्तानां भावानासमेति हेतताम्‌ ॥२३-६८॥। 
खण्डान्बय सहित अर्थ--ऐसा कहा है कि सम्यग्हष्टि जीव मिथ्याहृष्टि जींवकी 
बाह्य क्रिया तो एकसी है परस्तु द्रव्य परिगमनविशेष है सो विशेषके अनुसार दिखलजाते 
हैं । सर्वथा तो प्रत्यक्ष ज्ञानगोचर है। “भज्ञानी द्रव्यकर्मनिमित्ताना भावाना हेतुता 
एति” [ अब्लानी ] मिथ्यादृष्टि जीव [ द्वव्यकर्म ] धाराप्रवाहरूप निरन्तर बँधते ह-- 
पुद्गलद्वव्यकी पर्यायरूप कार्मरावर्गणा ज्ञानावरगादि कर्म पिण्डरूप बंधते है जीवके 
प्रदेशके साथ एक क्षेत्रावगाही है, पर*पर बन्ध्यबन्धकभाव भी है। उनके [ नि्भिचानां ] 
बाह्य कारगारूप है [ भावानां ] मिथ्याहष्टिके मिथ्यात्व, राग, द्वेपरूप अशुद्ध परिशगाम । 
भावार्थ इस प्रकार हे--जेसे कलशरूप मृत्तिका परिगमती है, जैसे कुम्भकारका 
परिणाम उसका बाह्य निमित्तकारग है, व्याप्य-व्यापकरूप नहीं है उसी प्रकार ज्ञाना- 
वररगादि कमंपिण्डरूप पुद्गलद्रब्य स्वय व्याप्य-व्यापकरूप है। तथापि जीवका अशुद्ध 
चेतनारूप मोह, राग, द्वेपादि परिणशाम बाह्य निमित्तकारण है, व्याप्य-व्यापकरूप तो 
नही है । उस परिणामके [ दैतुतां |] कारगांख्प [ एति ] श्राप परिणामा है ॥ भावार्थ 
इस प्रकार है कि कोई जानेगा कि जीवद्रव्य तो शुद्ध है, उपचारंमात्र कर्मबन्धका कारण 
होता है सो ऐसा तो नहीं है । आप स्वय मोह, राग, द्वंष भ्रशुद्ध चेतना परिणामरूप 
परिगणमता है, इसलिये कर्मका कारग् है । मिथ्याहष्टि जीव अशुद्धरूप जिस प्रकार 
परिग्ममता है उसी प्रकार कहते है-- अज्ञानमय्रभावाना भूमिका प्राप्य” [ अज्ञानमय ] 
मिथ्यात्व जाति ऐसी है [ भावानां ] कर्मके उदयकी अवस्था उनकी [ मूमिकाः ] जिसके 
- पानेपर अशुद्ध परिणाम होते है ऐसी सगतिको [ ज्नाप्य | प्राप्त कर मिथ्याहट्टि जीव 
अशुद्ध परिणामरूप परिणमता है। भावार्थ इस प्रकार है--द्रव्यकर्म अनेक प्रकारका 
- है, उसका उदय अनेक प्रकारका है । एक कर्म ऐसा है जिसके उदय शरीर होता है, एक 
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कर्म ऐसा है जिसके उदय मन, वचन, काये होता है, एंक कम॑ ऐसा है. जिसके: उदय 
सुख, दुःख होता है | ऐसे अनेक प्रकारके कर्मका उदय होनेपर मिथ्यादहष्टि जीव कमंके 
उदयको आपरूप अनुभवता है, इससे राग, ढ ष, मोह परिणाम होते है, उनके द्वारा 
नूतन कर्मबन्ध होता है । इस कारणा मिध्यादहृष्टि जीव अशुद्ध चेतन परिणामका कर्ता 
है | क्योंकि मिथ्यादृष्टि जीवके शुद्धस्वरूपका अनुभव नही है, इसलिये करके उदय 
कार्यकों आपरूप अ्नुभवता है । जिस प्रकार मिथ्याहृष्टिके कमंका उदय है उसी प्रकार 
सम्यग्हष्टिके भी है, परन्तु सम्यग्हृष्टि जीवको शुद्धस्वरूपका अनुभव है, इस कारणा कमंके 
उदयको करमंजातिरूप अ्रनुभवता है, आपको शुद्धस्वरूप अनुभवता है। इसलिये कमेके 
उदयमे नहीं रजायमान होता है, इसलिये मोह, राग, द्वेंघरूप नहीं परिणशमता है, इसलिये 
कर्मबन्ध नहीं होता है, इसलिये सम्यर्हृष्टि अ्रशुद्ध परिगामका कर्ता नहीं है । ऐसा 
विशेष है ॥२३-६८॥। 


( उपेन्द्रवज्ञा ) 
य एवं मुक्त्वा नयपक्षपातं 
स्वरूपगुप्ता निवसन्ति नित्यम्‌ । 
विकल्पजालच्युतशान्तचित्ता- 
स्‍त एवं साक्षादम॒तं पिबन्ति ॥२४-६४।। 


खण्डान्वय सहित अथ--“ये एव नित्य स्वरूपगुप्ता निवसन्ति ते एवं साक्षात्‌ 
अमृत पिबन्ति/---- ये एबं ] जो कोई जीव [ नित्ये ] निरन्तर [ स्वरूप ] शुद्ध 
चेतन्यमात्र वस्तुमें [ गुप्ता: ] तन्‍्मय हुए है [ निबसन्ति ] तिष्ठते है [ ते एवं ] वे ही जीव 
[ साक्षात्‌ अम्र्त ] अतीन्द्रिय सुखका [ पिबन्ति ] झ्रास्वाद करते है। क्‍या करके ? 
“नयपक्षपात मुक्त्वा ---[ नय | द्रव्यपर्यायरूप विकल्पबुद्धि, उसके [ पक्षपातं ] एक 
पक्षरूप श्रगीकार, उसको | प्रुक्‍त्वा ] छोडकर । केसे है वे जीव ? “विकल्पजालच्युत- 
शान्तचित्ता ” [ विकल्पजाल ] एक सत्त्वका अनेकरूप विचार, उससे [ च्युत ] रहित 
हुआ है, [ शान्तचित्ता! ] निविकल्प समाधान मन जिनका, ऐसे है। भावार्थ इस प्रकार 
है--जो एक सत्त्वरूप वस्तु है उसका द्रव्य-गुगा-पर्यायरूप, उत्पाद-व्यय-ध्रौव्यरूप विचार 
करनेपर विकल्प होता है, उस विकल्पके होनेपर मन ग्राकुल होता है, आकुलता दुख 
है, इसलिये वस्तुमात्रके अनुभवनेपर विकल्प मिटता है, विकल्पके मिटनेपर आकुलता 
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मिटती है, आकुलताके मिटनेपर दु.ख मिटता है, इससे ग्रनुभवशीली जीव परम 
सुखी है ॥२४-६६९॥ 
( उपजाति ) 


एकस्य बड़ों न तथा परस्य 

चिति द्वयोद्ाविति पक्षपातो। 

यस्तत्त्ववेदी च्युतपक्षपात- 

स्तस्यास्ति नित्यं खलु चिच्चिदेव ॥२५-७०॥ 


खण्डान्बय सहित अर्थ---“चिति द्यो. इति द्वौ पक्षपातौ”---[ चिति ] चेतन्य- 
मात्र वस्तुमें [ दयोः ] द्रव्याथिक पर्यायाथिक दो नयोके [ इति ] इस प्रकार [ दौ 
पक्षपातों ] दो ही पक्षपात है । “एकस्य बद्ध, तथा अपरस्य न”--न्‌ एकस्य ] अशुद्ध 
पर्यायमात्र ग्राहक ज्ञानका पक्ष करने पर [ बद्ध४ ] जीवद्रव्य बँधा है । भावार्थ इस प्रकार 
है----जी वद्रब्य अनादिसे कमंसयोगके साथ एक पर्यायरूप चला आया है, विभावरूप 
परिगणामा है| इस प्रकार एक बन्धपर्यायकों श्रगीकार करिये, द्रव्यस्वरूपका पक्ष न करिये 
तब जीव बँघा हे, एक पक्ष इस प्रकार हैं । [ तथा ] दूसरा पक्ष--- [ अपरस्यथ ] 
द्रब्याथिक नयका पक्ष करने पर [ न ] नही बँधा है । भावार्थ इस प्रकार है---जीव 
द्रव्य अनादिनिधन चेतनालक्षण है, इस प्रकार द्रव्यमात्रका पक्ष करने पर जीव द्रव्य बँधा 
तो नहीं हे, सदा अपने स्वरूप है, क्योंकि कोई भी द्रव्य किसी अन्य द्रव्य-गुण-पर्यायरूप 
नही परिणमता है, सभी द्रव्य अपने स्वरूपरूप परिगामते है । “य* तत्त्ववेदी” जो कोई 
शुद्ध चेतनामात्र जीवके स्वरूपका अनुभवनशील है जीव “च्युतपक्षपात:“---बह जीव 
पक्षपातसे रहित है । भावार्थ इस प्रकार है--एक वस्तुकी ग्रनेकरूप कल्पना की जाती 
है उसका नाम पक्षपात कहा जाता है, इसलिये वस्तुमात्रका स्वाद आने पर कल्पना- 
बुद्धि सहूज ही मिटती है । तस्य चित्‌ चित्‌ एबं श्रस्ति”---[ तस्य ] शुद्धस्वरूपको 
अनुभवता है, उसको | चित्‌ ] चंतन्य वस्तु [ चित्र एवं अस्ति ] चेतनामात्र वस्तु है ऐसा 
प्रत्यक्षपने स्वाद झाता है ॥|२५-७०॥।# 


# प्रागे २६से दंड सकके श्लोक २५ वे श्लोकके साथ सिलते-जुलते है। इसलिये प० श्री राज़मलजीने 
उत श्लोकोका “'खण्डान्वब सहित प्र सह्ी किना है । मूल हलोक, उनका अर्ण छोर भावार्थ हिन्दी श्रमबसारतमेंग्रे 
'बहाँ दिया गया है । 


६४ समयसार-कलश 


( उपजाति ) 
एकस्य मूढठो न तथा परस्य 
चिति द्वयोदाविति पक्षपातों । 
यस्तत्त्ववेदी च्युतपक्षपात- 
स्तस्पास्ति नित्यं खलु चिब्चिदेव ॥२६-७१॥ 


अर्थ--जीव मृढ (मोही) है ऐसा एक नयका पक्ष है और वह मृढ़ नहीं है 
ऐसा दूसरे नयका पक्ष है, इस प्रकार चित्स्वरूप जीवके सम्बन्धमे दो नयोके दो पक्षपात 
है । जो तत्त्ववेत्ता पक्षपातरहित है उसे निरन्तर चित्स्वरूप जीव चित्स्वरूप ही है 
(अर्थात्‌ उसे चित्स्वरूप जीव जैसा है वैसा ही निरन्तर अनुभवमें आता है) ॥२६-७ १॥॥ 
( उपजाति ) 

एकस्य रक्‍तो न तथा परस्य 

चिति द्वयोर्द्राविति पक्षपातों । 

यस्तत्त्ववेदी च्युतपक्षपात- 

स्तस्यात्ति नित्यं खलु चिच्चिदेव ॥२७-७२।॥। 


अर्थ--जीव रागी है ऐसा एक नयका पक्ष है और वह रागी नहीं है ऐसा 

दूसरे नयका पक्ष है, इस प्रकार चित्स्तरूप जीवके सम्बन्धमे दो नयोके दो पक्षपात है । 

जो तत्त्ववेत्ता पक्षपात रहित है उसे निरन्तर चित्स्वरूप जीव चित्स्वरूप ही है ॥२७-७२।॥। 
( उपजाति ) 


एकस्य दृष्टो न तथा परस्य 

चिति द्वयोद्ञविति पक्षपातों । 

यस्तत्त्ववेदी च्युतपक्ष यात- 

स्तस्यास्ति नित्यं खलु चिच्चिदेव ॥२८-७२॥। 
अर्थ--जीव द षी है ऐसा एक नयका पक्ष है और जीव द्वंषी नही है ऐसा 


दूसरे नयका पक्ष है, इस प्रकार चित्स्वरूप जीवके सम्बन्धमे दो नयोंके दो पक्षपात है । 
जो तत्त्ववेत्ता पक्षपात रहित है उसे निरन्तर चित्स्वरूप जीव चित्स्वरूप ही है ॥२८-७३॥ 


कर्ता-कर्म-प्रधिकार ५ 
( उपजाति ) 


एकस्य कर्ता न तथा परस्य 
चिति द्योदाविति पक्षपातों । 
यस्तत्त्ववेदी च्युतपक्षपात- 
स्तस्यास्ति नित्यं खलु चिच्चिदेव ॥२४-७४॥ 
अथ--जीव कर्ता है ऐसा एक नयका पक्ष है और जीव कर्ता नही है ऐसा 
दूसरे नयका पक्ष है, इस प्रकार चित्स्वरूप जीवके सम्बन्धमे दो नयोंके दो पक्षपात है । 
जो तत्त्ववेत्ता पक्षपातरहित है उसे निरन्तर चित्स्वरूप जीव चित्स्वरूप ही है।!२६-७४।॥। 


( उपजाति ) 


एकस्य भोक्‍ता न तथा परस्य 

चिति हयोदा विति पक्षपातों। 

यस्तत्त्ववेदी च्युतपक्षपात- 

स्तस्यास्ति नित्यं खलु चिच्चिदेव ॥॥२०-७५॥॥ 


अथ--जीव भोक्ता है ऐसा एक नयका पक्ष है और जीव भोक्ता नहीं है ऐसा 

दूसरे नयका पक्ष है; इस प्रकार चित्स्वरूप जीवके सम्बन्धमे दो नयोंके दो पक्षपात हैं । 

जो तत्त्ववेत्ता पक्षपातरहित है उसे निरतर चित्स्वरूप जीव चित्स्वरूप ही है ॥|३०-७५॥ 
( उपजादि ) | 


एकस्य जोवो न तथा परस्य 

चिति द्वयोद्गाविति पक्षपातों । 

यस्तत्त्ववेदी च्युतपक्षपात- 

स्तस्यास्ति नित्यं खलु चिच्चिदेव ॥३१-७६॥। 


अथ--जीव जीव है ऐसा एक नयका पक्ष है और जीव जीव नहीं है ऐसा 

दूसरे नयका पक्ष है; इसप्रकार चित्स्वरूप जीवके सम्बन्धमें दो नयोंके दो पक्षपात हैं । 

जी तत्त्ववेत्ता पक्षपातरहित है उसे निरंतर चित्स्वरूप जीव चित्स्वरूप ही है ॥॥३१-७६।। 
हि 


६६ समयसार-कलश् 


( उपजाति ) 


एकस्य स॒क्ष्मो न तथा परस्य 
चिति द्रयोर्द्वाविति पक्षपातों । 
यस्तत्त्ववेदी च्युतपक्षपात- 
स्तस्यास्ति नित्यं खलु चिच्चिदेव ॥३२-७७॥ 
अथ--जीव सूक्ष्म है ऐसा एक नयका पक्ष है और जीव सूक्ष्म नही है ऐसा 
दूसरे नयका पक्ष है, इसप्रकार चित्स्वरूप जीवके सम्बन्धमे दो नयोके दो पक्षपात है। 
जो तत्त्ववेत्ता पक्षपात रहित है उसे निरन्तर चित्स्वरूप जीव चित्स्वरूप ही है ॥३२-७७॥ 


( उपजाति ) 


एकस्य हेतु न तथा परश्य 

चिति द्वयोद्वाविति पक्षपातों । 

यस्तत्त्ववेदी च्युतपक्षपात- 

स्तस्थास्ति नित्यं खलू चिच्चिदेव ॥३३-७८॥ 

अथ--जीव हेतु (कारण) है ऐसा एक नयका पक्ष है और जीव हेतु (कारगा) 

नही है ऐसा दूसरे नयका पक्ष है, इस प्रकार चित्स्वरूप जीवके सम्बन्धमे दो नयोके दो 
पक्षपात है। जो तत्त्ववेत्ता पक्षपात रहित है उसे निरन्तर चित्स्वरूप जीव चित्स्वरूप 
ही है ॥॥३३-७८।। 


( उपजाति ) 


एकस्य कार्य न तथा परस्य 
चिति द्योदाविति पक्षपातों । 
यस्तत्त्ववेदी च्यूतपक्षपात- 
स्तस्यास्ति नित्यं खलु चिच्चिदेव ॥३ ४-७८॥। 
अर्थ--जीव कार्य है ऐसा एक नयका पक्ष है और जीव काय॑ नही है ऐसा 
दूसरे नयका पक्ष है, इस प्रकार चित्स्वरूप जीवके सम्बन्ध दो नयोके दो पक्षपात है । 
जो तत्त्ववत्ता पक्षपात रहित है उसे निरतर चित्स्वरूप जीव चित्स्वरूप ही है ॥३४-७ ६॥ 


कर्ता-कर्म -पधिकार ६७ 


( उपणजाति ) 
एकस्य सावो न तथा परस्य 
जखिति हयोदाविति पक्षपातों। 
यस्तस्‍्ववेदी च्यूतपक्षपात- 
स्तस्यास्ति नित्यं खलु चिच्चिदेव ॥॥३५-८०॥। 
अर्थ---जीव भाव है (श्र्थात्‌ भावरूप है) ऐसा एक नयका पक्ष है और जीव 
भाव नही है (अर्थात्‌ भ्रभावरूप है) ऐसा दूसरे नयका पक्ष है; इस प्रकार चित्स्वरूप 
जीवके सम्बन्धमे दो नयोके दो पक्षपात हैं । जो तत्त्ववेत्ता पक्षपात रहित है उसे निरंतर 
चित्स्वरूप जीव चित्स्वरूप ही है ॥३५-८०॥। 
( उपजाति ) 
एकस्य चेको न तथा परस्य 
चिति हयोदाविति पक्षपातों । 
यस्तत्त्ववेदी च्युतपक्षपात- 
स्तस्यास्ति नित्यं खलु चिच्चिदेव ॥३६-८१॥। 
अथ--जीव एक है ऐसा एक नयका पक्ष है और जीव एक नहीं है (अनेक 
है) ऐसा दूसरे नयका पक्ष है, इस प्रकार चित्स्वरूप जीवके सम्बन्ध. दो नयोंके दो 
पक्षपात है । जो तत्त्ववेत्ता पक्षपात रहित है उसे निरंतर चित्स्वरूप जीव चित्स्वरूप' 
ही है ॥॥३६-८ १॥। 
( उपजाति ) 
एकस्य सांतो न तथा परस्य 
चिति हयोदाविति पक्षपातों । 
यस्तत्त्ववेदी च्युतपक्षपात- 
स्तस्यास्ति नित्यं खलु चिच्चिदेव ॥२७-८२।। 
अथ--जीव , सान्‍्त है ऐसा एक नयका पक्ष है और जीव सांत नहीं है ऐसा 
दूसरे नयका पक्ष है; इस प्रकार चित्स्वरूप जीवके सम्बन्धमे दो नयोंके दो पक्षपात हैं । 
जो तत्त्ववेत्ता पक्षप्रात रहित है उसे निरन्तर चित्स्वरूप जीव चित्स्वरूप ही है ॥३७-८२॥। 


ध्८ सममबसार-कलश 


( उपजाति ) 
एकस्य नित्यो न तथा परस्य 
चिति द्वयोद्गा विति पक्षपातों । 
यस्तत्त्ववेदी च्यूतपक्षपात- 
स्तस्यास्ति नित्यं खलू चिच्चिदेव ॥३ ८-८ ३॥॥ 


अर्थ--जीव नित्य है ऐसा एक नयका पक्ष है और जीव नित्य नही है ऐसा दूसरे 
नयका पक्ष है, इसप्रकार चित्स्वरूप जीवके सम्बन्धमें दो नयोके दो पक्षपात है । जो 
तत्त्ववेत्ता पक्षपात रहित है उसे निरन्तर चित्स्वरूप जीव चित्स्वरूप ही है ।|३८-८३।। 


( उपजाति ) 


एकस्य वाच्यो न॒ तथा परस्य 

चिति ह्योद्थाविति पक्षपातों। 

यस्तत्त्ववेदी च्युतपक्षपात- 

स्तस्यास्ति नित्यं खलु चिच्चिदेव ॥३४-८४॥ 


अथ--जीव वाच्य (अर्थात्‌ वचनसे कहा जा सके ऐसा) है ऐसा एक नंयका 
पक्ष है और जीव वाच्य (वचनगोचर) नही है ऐसा दूसरे नयका पक्ष है. इस प्रकार 
बित्स्बरूप जीवके सम्बन्धमे दो नयोके दो पक्षपात है । जो तत्त्ववेत्ता पक्षपात रहित है 
डसे निरन्तर नित्स्वरूप जीव चित्स्वरूप ही है ।|३६-८८।। ह 
( उपजाति ) 

एकस्पय नाना ने तथा परस्य 

चिति द्योद्ाविति पक्षपातों। 

यस्तत्त्वबेदी च्यूतपक्षयात- 

स्तस्यास्ति नित्यं खलु चिच्चिदेव ॥॥४०-८५॥ 


6 तय 
अर्थ--जीव नानारूप है ऐसा एक नयका पक्ष है और जीव नानारूप नही है 
ऐसा दूसरे नयका पक्ष है, इस प्रकार चित्स्वरूप जीवके सम्बन्धमे दो नयोके दो पक्षपात है । 
जो तत्त्बबेक्षा पक्षपात रहित है उसे निरन्तर चित्स्वरूप जीव चित्स्वरूप ही है ।|४०-८५॥।॥ 


कर्ता-कर्म -भधिकार ध् 


( उपजाति ) 
एकस्य चेत्यो न तथा परस्य 
जिति हयोह विलि पक्षपातो । 
यस्तत्त्ववेदी च्युतपक्षपात- 
स्त्रस्थास्ति नित्यं खलु चिच्चिदेव ।।४१-८६७ 
अथ--जीव बेत्य (जाननेयोग्य ) है ऐसा एक नमका पक्ष है और जीव चैत्य 
नही है ऐसा दूसरे नयका पक्ष है, इस प्रकार नित्स्वरूप जीवके सम्बन्धमें दो नयोंके दो 
पक्षपात है । जो तत्त्ववेत्षा पक्षपातरहित है उसे निरन्लर चित्स्वरूष जीव चित्स्थरूप 
ही है ।॥४१-८६।॥ 
( उपजाति ) 
एकस्य दृश्यो न तथा परस्य 
चिति दहयोदहाबिति पक्षपातों। 
यस्तत्त्ववेदी च्यूतपक्षपात- 
स्तस्यास्ति निंत्यं खलु बिच्छिदेव ॥॥४२-८७॥। 
अथ--जीव हृश्य ( देखनेयोग्य ) है ऐसा एक नयका पक्ष है श्लौर जीव हृदय 
नही है ऐसा दूसरे नयका पक्ष है, इस प्रकार चित्स्वरूप जीवके सम्बन्धर्में दो नयोंके दो 
पक्षपात है । जो तत्त्ववेत्ता पक्षपात रहित है उसे निरन्तर नित्स्वरूप जीव नित्स्वरूप 
ही है ॥।४२-८७।॥। 
| उपजाति ) 
एकस्य वेच्यो न तथा परस्य 
चिति द्योद्ाविति पक्षपातो । 
यस्तत्त्ववेदी च्युतपक्षपात - 
स्तस्यास्ति नित्यं खलु चिल्चिदेव ॥४३-८८। 
अ4थ--जीव वेद्य (वेदनेयोग्य-ज्ञात होनेयोग्य) है ऐसा एक नयका पक्ष है और 
जीव बेद्य नही है ऐसा दूसरे नयका पक्ष है, इस प्रकार चित्स्वरूप जीवके सम्बन्धमें दो 
नयोंके दो पक्षपात है | जो तत्त्ववेत्ता पक्षपातरहित है उसे निरन्तर चित्स्वरूप जीब 
जित्स्बरूप ही है ॥।४३-८८५॥। 


उ्छ समयसार कलश्ष 


( उपजाति ) 
एकस्य भातो न तथा परस्य 
चिति द्वयोद्वाविति पक्षपातों । 
यस्तत्त्ववेदी च्युतपक्षपात- 
स्तस्यास्ति नित्यं खलु चिच्चिदेव ॥४४-८८॥ 
अथ--जीव भात (प्रकाशमान अर्थात्‌ वर्तमान प्रत्यक्ष) है ऐसा एक नयका 
पक्ष है और जीव भात नही है ऐसा दूसरे नयका पक्ष है; इस प्रकार चित्स्वरूप जीवके 
सम्बन्धमें दो नयोंके दो पक्षपात हैं। जो तत्त्ववेत्ता पक्षपातरहित है उसे निरन्तर 
चित्स्वरूप जीव चित्स्वरूप ही है ॥४४-८६।॥। 
भावार्थ --बद्ध भ्रबद्ध, मूढ श्रमृढ, रागी अरागी, द्वेपी अद्वेषी, कर्त्ता अकर्त्ता, 
भोक्ता अभोक्ता, जीव अजीव, सूक्ष्म स्थूल, कारण अ्रकारण, कार्य अ्रकाय, भाव अ्रभाव, 
एक अनेक, सात अनन्त, नित्य अनित्य, वाच्य अवाच्य, नाना अनाना, चेत्य अचेत्य, 
हृश्य अदृश्य, वेद्य श्रवेद्य, भात अभात इत्यादि नयोके पक्ष्यात है। जो पुरुष नयोके 
कथनानुसार यथा योग्य विवक्षापू्वक तत्त्वका--वस्तुस्वरूपका निर्णय करके नयोके 
पक्षपातको छोडता है उसे चित्स्वरूप जीवका चित्रवरूप अनुभव होता है । 
जीवमे अनेक साधारण धर्म है, परन्तु चित्स्वभाव उसका प्रगट अनुभवगोचर 
ग्रसाधारण धर्म है; इसलिये उसे मुख्य करके यहाँ जीवको चित्स्वरूप कहा है ॥॥४४-८६॥ 
( वसनन्‍्ततिलका ) 
स्वेच्छासमुच्छलदनल्पव्िकल्पजाला- 
मेवे व्यतोत्य महतीं नयपक्षकक्षाम्‌ । 
अ्रन्तबंहिः. समरसेकरसस्वभावं 
स्‍व॑ भावसेकमुपयात्यनुभ्‌ तिमात्रम्‌ )।४५-६ ०।। 
खण्डान्वय सहित अर्थ--“एव स तत्त्ववेदी एकं स्व भाव उपयाति” [ एवं ] 
पूर्वोक्त प्रकार [सः ) सम्यग्हष्टि जीव-..[ तक्तवेदी ] शुद्धस्वरूपका अनुभवशील, 
[ एक स्व भाव उपयाति ] एक शुद्धस्वरूप चिद्रूप आत्माको आस्वादता है। कैसा है 
आ्रात्मा ? “ग्रन्तवेहि समरसेक रसस्वभाव” [ अन्तः ] भीतर [ बहिः ] बाहर [ समरस ] 
तुल्यरूप ऐसी [ एकरस ] चेतनशक्ति ऐसा है [ स्वभा्ण ] सहजरूप जिसका ऐसा है। 
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कि कृत्वा--क्या करके शुद्धस्वरूप पाता है ? “नयपक्षकक्षा व्यतीत्य” [ नय ] द्रव्याथिक 
पर्यायाथिक भेद, उनका [ पक्ष ] भ्रंगीकार, उसकी [ क॒क्षां ] समूह है-अनन्त नयविकल्प 
है, उनको [ व्यतीत्य ] दूरसे ही छोड़कर । भावार्थ इस प्रकार है--अनुभव निर्विकल्प 
है । उस अनुभवके कालमे समस्त विकल्प छूट जाते है। ( नयपक्षकक्षा ) कैसी है ? 
“महती” जितने बाह्म-अभ्यतर बुद्धिके विकल्प उतने ही नयभेद ऐसी है। और कंसी 
है ? 'स्वेच्छासमुच्छलदनल्पविकल्पजाला ” [ स्वेच्छा | बिना ही उपजाए गये [ समच्छलत ] 
उपजते है ऐसे जो [ अनल्प ] अति बहु [ विकल्प | निर्भेद वस्तुमे भेदकल्पना, उसका 
[ जालां ] समूह है जिसमे ऐसी है । कसा है आत्मस्वरूप ? “अनुभूतिमात्र” अतीन्द्रिय 
सुखस्वरूप है ॥४५-६०।॥। 
( रथोद्धता ) 

इन्द्रजालमिदमेवमुच्छलत्‌ 

पुष्कलोच्चलविकल्पवोचिभि:। 

यस्य विस्फुरणमेव तत्क्षणं 

क्त्स्तमस्यति तदस्मि चिन्मह: ॥॥४६-६१॥। 


*.4 


खण्डान्वय सहित अथ--तत्‌ चिन्महः अस्मि” मै ऐसा ज्ञानपुत्नरूप हूँ, “यस्य 
विस्फुरगं” जिसका प्रकाशमात्र होने पर “इद क्ृत्स्नं इन्द्रजालं तत्क्षणं एव अस्यति” 
[ इंदं ] विद्यमान अनेक नयविकल्प जो [ क्ृत्स्नं ] अ्रति बहुत है [ इन्द्रजाल | भूठा है 
पर विद्यमान है, वह [ तत्क्षण ] जिस कालमे शुद्ध चिदृरूप अनुभव होता है उसी 
कालमे [ एवं ] निश्चयसे [ अस्यति ] विनश जाता है। भावार्थ इस प्रकार है---जसे 
सूर्यका प्रकाश होनेपर अन्धकार फट जाता है उसी प्रकार शुद्ध चंतन्यमात्रका अनुभव 
होनेपर यावत्‌ समस्त विकल्प मिट॒ते है ऐसी शुद्ध चैतन्य वस्तु है सो मेरा स्वभाव; 
अन्य समस्त कर्मकी उपाधि है | कंसा है इन्द्रजाल ? “पुष्कलोच्चलविकल्पवीचिभि 
उच्छुलत्‌” [ पुष्कल ] अति बहुत [ उच्चल ] अति स्थूल ऐसी जो [ विकल्प ] भेद 
कल्पना ऐसी जो [ वीचिभिः ] तरगावली उस द्वारा [ उच्छलत्‌ ] आाकुलतारूप है 
इसलिए हेय है, उपादेय नही है ॥॥४६-६ १॥। 
( स्वागता ) 
चित्स्वभावभरभावितभावा- 
भावभावपरसार्थतर्यकम्‌ । 
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बन्धपद्धतिमपास्य समस्‍्तां 
चेतये समयसारमपारम्‌ ॥४७-६२॥। 


खण्डान्वय महित अर्थ--“समयसार चेतये” शुद्ध चैतन्यका अनुभव करना कार्य सिद्धि 
है । कैसा है ? “अपारं” अनादि-अ्रनन्त है । और कंसा है ? “एक” शुद्धस्वरूप है। कसा 
करके जुद्धस्व रूप है ? “चित्स्वभावभरभावितभावाभावभावपरमार्थतया एक” [चित्खमभाव ] 
ज्ञानगुण, उसका [ भर |] अर्थग्रहणा व्यापार उसके द्वारा [ भावित ] होते है| भाव ] 
उत्पाद [ अभाव ] विनाश [ भाव ) भ्रौव्य ऐसे तीन भेद उनके द्वारा [ परमार्थतया एक ] 
साधा है एक अ्रस्तित्व जिसका । कि क्ृत्वा---क्या करके ? “समस्ता बन्धपद्धति अ्पास्य 
[ ममसस्‍्तां | जितनी अ्रसख्यात लोकमात्र भेदरूप है ऐसी जो [ बन्धपद्धतिं ] ज्ञानावरणादि 
कर्मबन्धरचना, उसका [ अपास्य ] ममत्व छोडकर। भावार्थ इस प्रकार है---शुद्धस्वरूपका 
अनुभव होनेपर जिस प्रकार नयविकल्प मिटते है उसी प्रकार समस्त कर्मके उदयसे 
होनेवाले जितने भाव है वे भी अवश्य मिटते है ऐसा स्वभाव है ॥॥४७-६२॥। 

( शादू लविक्राडित ) 


श्राक्ासन्नविकल्पभावमचल  पक्षैनंयानां बिना 

सारो यः समयस्य भाति निभृतरास्वाद्यमानः स्वयम्‌ । 
विज्ञानंकरस: स एष भगवान्पुण्यः पुराणः पुमान्‌ 

ज्ञानं दर्शनसप्ययं किमथवा यत्किञ्चनेको 5प्ययम्‌ '+४८-८ ३॥। 


खण्डान्बय सहित अथं--'य समयस्य सार भाति” ([यः | जो [ समयस्य 
सारः ] शुद्धस्वरूप आत्मा [ भाति ] अपने शुद्ध स्वरूपरूप परिणमता है। जेसा परिणमता 
है बैसा कहते है--- नयाना पछ्ते बिना अचल अ्रविकल्पभाव आक्रामन्‌” [ नयानां ] 
द्रव्याथिक पर्यायाथिक ऐसे जो अनेक विकल्प उनके [ पक्षेः बिना ] पक्षापात बिना किये 
[ अचल | त्रिकाल ही एक रूप है ऐसी [ अविकल्पभाव॑ ] निविकल्प शुद्ध चंतन्य वस्तु, 
उस रूप [ आक्रामन्‌ ] जिस प्रकार शुद्धस्वरूप है उस प्रकार परिगामता हुआ । भावार्थ 
इस प्रकार है--जितना नय है उतना श्र्‌ तज्ञान है, श्र्‌ तज्ञान परोक्ष है, अनुभव प्रत्यक्ष 
है, इसलिए श्र्‌ तज्ञान बिना जो ज्ञान है वह प्रत्यक्ष अनुभवता है। इस कारण प्रत्यक्ष- 
रूपसे अ्रनुभवता हुआ जो कोई शुद्धस्वरूप आत्मा “स विज्ञानकरस ” वही ज्ञानपुद् 
वस्तु है ऐसा कहा जाता है। “स भगवान्‌” वही परब्रह्म परमेश्वर ऐसा कहा जाता है । 
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“एथ: पुण्य: वही पवित्र पदार्थ ऐसा भी कहा जाता है। “एघ: पुराण: वही अनादि- 
निधन वस्तु ऐसा भी कहा जाता है। “एप पुमान्‌” वही अनन्त गुण विराजमान पुरुष 
ऐसा भी कहा जाता है। “अयं ज्ञानं दर्शन अपि” वही सम्यग्दर्शन सम्यग्ज्ञान ऐसा भी 
कहा जाता है। “अथवा कि” अथवा बहुत क्या कहे “अथ एकः यत्‌ किश्वन अ्पि/” 
[ अय॑ एकः ] यह जो है शुद्ध चेतन्य वस्तुकी प्राप्ति [ यत्‌ किश्वन अपि ] उसे जो कुछ 
कहा जाय वही है जेसी भी कही जाय वैसी ही है। भावार्थ इस प्रकार है--शुद्ध चैतन्य- 
मात्र वस्तुप्रकाश निविकल्प एकरूप है, उसके नामकी महिमा की जाय सो अनब्त नाम 
कहे जॉय तो उतने ही घटित हो जाँय, वस्तु तो एकरूप है । कंसा है वह शुद्ध स्वरूप 
आ्रात्मा ? “निश्चते. स्वय आस्वाद्यमान:” निशचल ज्ञानी पुरुषोंके द्वारा आप स्वय 
ग्रनुभवशील है ।॥४८-६३॥। 


( जादू लविक्रीडित ) 
टूरं भ्रिविकल्पजालगहने भ्राम्यन्निजोधाच्च्युतो 
दूरादेव विवेकनिम्नगसनान्नोतो निजोघं बलात्‌ । 


विज्ञानंकरसस्तदेकरसिनामात्मानमात्माह रन्‌ 
आआ्रात्मन्येव सदा गतानुगततामायात्ययं तोयबत्‌ ॥४ दै-दे ४॥| 


खण्टान्वय सहित अथं--- अय आत्मा गतानुगतता आयाति तोयवत्‌” [ अ्य॑ ] 
द्रव्यरूप विद्यमान है ऐसा [ आत्मा ] चेतन पदार्थ [ गतानुगततां ] स्वरूपसे नष्ट हुआ 
था सो फिर उस स्वरूपको प्राप्त हुआ. ऐसे भावको [ आयाति | प्राप्त होता है । दृष्टात 
[ वोयबत्‌ ] पानीके समान । क्‍या करके ? “आत्मान आत्मनि सदा आहरन्‌” आपको 
आपमे निरन्तर अनुभवता हुआ । कैसा है आत्मा ? “तदेकरसिना विज्ञानकरस:” 
[ तदेकरमिनां ] अनुभवरसिक है जो पुरुष उनको [ विज्ञानेकरस! ] ज्ञानगुण आस्वादरूप 
है। कैसा हुआ है ? “निजौधात्‌ च्युत ” [ निर्जाघात्‌ ] जिस प्रकार पानीका शीत, स्वच्छ, 
द्रवत्व स्वभाव है, उस स्वभावसे कभी च्युत होता है, अपने स्वभावको छोडता है उसी 
प्रकार जीव द्रव्यका स्वभाव केवलज्ञान, केवलदशंन, ग्रतीन्द्रिय सुख इत्यादि अनन्त गुण- 
स्वरूप है, उससे [ च्यूतः | अनादिकालसे लेकर भ्रष्ट हुआ है, विभावरूप परिणमा है । 
अष्टपना जिस प्रकार है उस प्रकार कहते हैं--“दूर भूरिविकल्पजालगहने अ्राम्यन्‌' 
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[ दूर॑ ] अनादि कालसे लेकर [ भूरि ] अति बहुत हैं | विकल्प ]कर्मजनित जितने भाव, 
उनमे आत्मरूप संस्कारबुद्धि, उसका [ जाल ] समह, वही है [ गहने ] अटवीवन, उसमें 
[ आआम्यन्‌ ] अमता हुआ । भावार्थ इस प्रकार है--जिस प्रकार पानी अपने स्वादसे 
अ्ष्ट हुआ नाना वृक्षरूप परिणमता है उसी प्रकार जीव द्रव्य अपने शुद्ध स्वरूपसे भ्रष्ट 
हुआ नाना प्रकार चतुर्गति पर्यायरूप अपनेको आस्वादता है। हुआ तो कैसा हुआ ? 
“बलात्‌ निजौघं नीत ” [ बलात्‌ ] बलजोरीसे [ निजोध ] अपने शुद्धस्वरूपलक्षण निष्कर्म 
ग्रवस्था [ नीतः ] उसरूप परिणमा है । ऐसा जिस कारगणासे हुआ वही कहते है-- 
“दूरात्‌ एव” अनन्त काल फिरते हुए प्राप्त हुआ ऐसा जो “विवेकनिम्नगमनात्‌ ” [ विवेक ] 
शुद्धस्वरूपका अनुभव, ऐसा जो [ निम्नगमनात्‌ ] नीचा मार्ग, उस कारगासे जीव द्रव्यका 
जैसा स्वरूप था वेसा प्रगट हुआ । भावार्थ इस प्रकार है--जिस प्रकार पानी अपने 
स्वरूपसे भ्रष्ट होता है, काल निमित्त पाकर पुन. जलरूप होता है, नीचे मार्गसे हलकता 
हुआ पुश्नरूप भी होता है उसी प्रकार जीव द्रव्य अनादिसे स्वरूपसे भ्रष्ट है। जुद्ध- 
स्वरूपलक्षण सम्यक्त्व गुणके प्रगट होने पर मुक्त होता है, ऐसा द्रव्यका 
परिणाम है ॥४६-६ ४॥ 


( अनुष्ट्प्‌ ) 


विकल्पकः परं कर्ता विकल्प: कर्म केवलम्‌ । 
न जातु कत्‌ कमंत्वं सविकल्पस्य नश्यति ॥५०-४ ५॥ 


खण्डान्वय सहित अथ--'सविकल्पस्थ कतृ'-कर्मत्वं जातु न नव्यति” [संविकल्पस्य] 
कर्मजनित है जो अशुद्ध रागादि भाव, उनको आपरूप जानता है ऐसे मिथ्याहृष्टि जीवके 
[ कह -करृत्व॑ ] कर्तापना कमंपना [ जातु ] सर्वे काल [ न नश्यति ] नही मिटता है । 
जिस कारणसे “परं विकल्पक. कर्ता केवल विकल्प: कर्म ” [ परं ] एतावन्मात्र [विकल्पकः ] 
विभाव भिथ्यात्व परिणामरूप परिणमा है जो जीव वह [ कर्ता ] जिस भावरूप 
परिणामा है उसका कर्ता अवश्य होता है । [ केवल ] एतावन्मात्र [ विकल्प! ] मिथ्यात्व 
रागादिरूप अशुद्ध चेतनपरिणामको [ कर्म ] जीवकी करतूति जानना। भावार्थ इस 
प्रकार है--कोई ऐसा मानेगा कि जीव द्रव्य सदा ही अकर्ता है उसके प्रति ऐसा समाधान 
कि जितने काल तक जीवका सम्यकत्व गुगा प्रगट नहीं होता उतने काल तक जीव 
मधथ्यादृष्टि है। मिथ्यादृष्टि हो तो अशुद्ध परिणामका कर्ता होता है सो जब सम्यक्त्व 


कर्ता-कर्म-प्रधिकार (ु 


गुण प्रगट होता है तब अशुद्ध परिणाम मिटता है, तब अशुद्ध परिणामका कर्ता नहीं 
होता ॥५०-६५॥। 


( रथोद्धता ) 


य करोति स करोति केवल 

यस्तु वेत्ति स तु वेत्ति केवलम्‌ । 

यः करोति न हि बेत्ति स क्वचित्‌ 

यस्‍्तु वेत्ति न करोति स क्वचित्‌ ॥५१-६६।॥ 


खण्डान्वय सहित अर्थ--इस समय सम्यग्हष्टि जीवका व मिथ्याहृष्टि जीवका 
परिणाम भेद बहुत है वही कहते है--“यः करोति स केवलं करोति” [य१ ] जो 
कोई मिथ्यादृष्टि जीव [ करोति ] मिथ्यात्व रागादि परिणामरूप परिणमता है [ स 
केवल करोति ] वह वैसे ही परिणाम्रका कर्ता होता है। “तु यः वेत्ति” जो कोई 
सम्यर्हृष्टि जीव शुद्धस्वरूपके अ्नुभवरूप परिणमता है “स केवल वेत्ति” वह जीव उस 
ज्ञानपरिणामरूप है, इसलिए केवल ज्ञाता है, कर्ता नही है। “यः करोति स कक्‍्वचित्‌ 
न वेत्ति” जो कोई भिथ्यादष्टि जीव मिथ्यात्व रागादि रूप परिणमता है वह शुद्ध 
स्वरूपका अनुभवशील एक ही काल तो नहीं होता। “यः तु वेत्ति स क्वचितृ न 
करोति” जो कोई सम्यग्हृष्टि जीव शुद्ध स्वरूपको अनुभवता है वह जीव मिथ्यात्व 
रागादि भावका परिणमनशील नहीं होता। भावार्थ इस प्रकार है कि सम्यक्त्व 
मिथ्यात्वके परिणाम परस्पर विरुद्ध है। जिस प्रकार सूर्यके प्रकाश होते हुए अन्धकार 
नही होता, अन्धकार होते हुए प्रकाश नहीं होता उसीककार सम्यक्त्व के 
परिणाम होते हुए मिथ्यात्व परिणमन नहीं होता। इस कारण एक कालमें 
एक परिणामरूप जीब द्रव्य परिणमता है, अतः उस परिणामका कर्ता होता है, इसलिए 
मिथ्यादृष्टि जीव कर्मका कर्ता, सम्यर्हृष्टि जीव कर्मका अकर्ता ऐसा सिद्धान्त सिद्ध 
हुआ ॥ ५१-६६ ॥ 

( इन्द्रवज्ञा ) 
झप्ति: करोतो न हि भासते 5न्‍्तः 


ज्प्तो करोतिश्च न भासते पन्‍्तः । 
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ज्ञप्ति करोतिश्च ततो विभिन्‍ने 
ज्ञाता न कर्तेति ततः स्थितं च ॥५२-८ ७॥। 
खण्डान्वय सहित अथे-- अन्त” सूक्ष्म द्रव्यस्वरूप दृष्टिसे “ज्ञप्ति: करोतो न 
हि भासते” [ ब्वप्तिः ] ज्ञानगुरा [ करोतो ] मिथ्यात्व रागादिख्प चिक्कणता इनमें 
[ न हि भासते ] एकत्वपना नही है। भावार्थ इस प्रकार है--ससार अवस्था [ रूप ] 
मिथ्यादृष्टि जीवके ज्ञानगुग भी है और रागादि चिक्‍्करणता भी है, क्मंबन्ध होता है सो 
रागादि सचिक्कणतासे होता है । ज्ञानगुणके परिणमनसे नहीं होता ऐसा वस्तुका 
स्वरूप है। तथा “ज्ञप्तौ करोति अन्त. न भासते” [ ज्ञप्ते। ] ज्ञानगुगमे [ करोतिः ] 
अशुद्धरागादि परिगमनका [ अन्त) न भासते ] अ्रन्तरगमे एकत्वपना नहीं है | “ततः 
ज्ञप्ति' करोतिश्च विभिन्‍्ने” [ ततः ] उस कारणसे [ ब्प्तिः ] ज्ञानगुग [ करोतिः ] 
अशुद्ध पना [ पिभिन्‍ने | भिन्न-भिन्न है, एकरूप तो नहीं है। भावार्थ इस प्रकार है-- 
ज्ञान-गुण, अशुद्धपना देखने पर तो मिलेके समान दिखता है, परन्तु स्वरूपसे भिन्न-भिन्न 
है । विवरणा-- ज्ञानपना मात्र ज्ञानगुग है, उसमे गर्भित यही दिखता है । सचिक्कशापना 
सो रागादि है, उससे अशुद्धपना कहा जाता है। “तत. स्थित ज्ञाता न कर्त्ता” [| ततः ] 
इस कारणासे [ स्थित ] ऐसा सिद्धान्त निष्पन्न हुआ -[ ज्ञाता ] सम्यरदृष्टि पुरुष [न 
कर्ता ] रागादि अशुद्ध परिणामका कर्ता नहीं होता | भावार्थ इस प्रकार है-द्रव्यके 
स्वभावसे ज्ञानगुण कर्ता नहीं है, श्रजुद्धपना कर्ता है । सो सम्यग्दृष्टिके अशुद्धपना नहीं 
है, इसलिए सम्यर्हृष्टि कर्ता नहीं है ॥ ५२-६७ ॥ 
( शादू लविक्रीडित ) 
कर्ता कमंणि नास्ति नास्ति नियतं कर्मापि तत्कतंरि 
दन्द्द विप्रतिषिध्यते यदि तदा का कत्‌ कर्मस्थितिः । 
ज्ञाता ज्ञातरि कर्म कमंणि सदा व्यक्त ति वस्त्‌ स्थिति- 
नेपथ्ये बत नानटीति रभसा मोहस्तथाप्येष किम्‌ ॥५३-दै ८।॥। 


खण्डान्वय सहित अथ;--“कर्ता कर्मणिण नियत नास्ति” [ कर्ता ] मिथ्यात्व 
रागादि ग्शुद्ध परिणाम परिणत जीव [ कर्मणि ] ज्ञानावररणादि पुदुगलपिण्डमे [नियत] 
निश्चयसे | नास्ति ] नहीं है अर्थात्‌ इन दोनोमे एक द्रव्यपना नहीं है। ' 'तत्‌ कम अपि 
कर्तरि नास्ति” [ तत्‌ कमर अपि ] वह भी ज्ञानावरणादि पुद्गलपिण्ड [ कतरि ] अशुद्ध 


कर्ता-कर्म -अधिकार ७ 


भाव परिणत मिथ्यादृष्टि जीबमें [ नास्ति ] नही है अर्थात्‌ इन दोनोंमें एक द्रब्यपना 
नहीं है । “यदि हन्द्व विप्रतिषिध्यते तदा कतृ -कमंस्थिति: का” [ यदि ] जो [ इन्द्र ] 
जीवद्रव्य पुद्गलद्र॒व्यके एकत्वपनेका [ विश्नतिषिध्यते | निषेध किया [ तदा ] तो [ कवत + 
करमस्थितिः का ] जीवकर्ता ज्ञानावरणादि कर्म ऐसी व्यवस्था कैसे घटती है, अपितु 
नही घटती है। “ज्ञाता ज्ञातरि” जीवद्रस्य अपने द्रव्यत्वले एकत्वको लिए हुए है । 
“सदा” सर्व ही काल ऐसा वस्तुका स्वरूप है। “कर्म कर्मणि” ज्ञानावरणादि पुद्गल- 
पिण्ड श्रपने पुद्गलपिण्डरूप है। “इति वस्तुस्थितिः व्यक्ता” [ इति ] इसरूप 
[ बस्तुस्थितिः ] द्रव्यका स्वरूप [ व्यक्ता ] अनादिनिधनपने प्रगट है। “तथापि एषः 
मोह'ः नेपथ्ये वत कथं रभसा नानटीति” [ तथापि ] स्वरूप तो वस्तुका ऐसा है, जेसा 
कहा बसा, फिर भी [ एप! मोहः ] यह है जो जीवद्रव्य पुदगलद्रव्यकी एकत्बरूप बुद्धि, 
बह [ नेपथ्ये ] मिथ्यामार्गमे [ बद ] इस बातका अचम्भा है कि [ रमसा ] निरन्तर 
[ कथं नानटीति ] क्यों प्रवर्तंती है । इस प्रकार बातका विचार क्‍यों है । भावार्थ इस 
प्रकार है--जीवद्रव्य पुद्गलद्गव्य भिन्न भिन्न है, मिथ्यात्वरूप परिणमा हुआ जीव एकरूप 
जानता है इसका घना अचम्भा है ॥ ५३-६८ ॥। 
आगे मिथ्यादृष्टि एकरूप जानो तथापि जीव पुद्गल भिन्न भिन्न हैं ऐसा 
कहते है-- 
( मन्दाक्रान्ता ) 

कर्ता कर्ता भवति न यथा कर्म कर्मापि नव 

ज्ञानं ज्ञानं भवति च यथा पुद्गलः पुद्गलो5पि 

ज्ञानज्योतिज्वेलितमचलं व्यक्तमंतस्तथोच्चे- 

श्चिच्छक्तीनां निकरभरतो 5त्यन्तगम्भीरसेतत ॥५४-६ दै।। 

खण्डान्बय सहित अथ--“एतत्‌ ज्ञानज्योति* तथा ज्वलितं” [णतत्‌ ज्ञान ज्यों विश] 

विद्यमान शुद्धच॑तन्यप्रकाश [ तथा ज्वलितं ] ज॑ंसा था वैसा प्रगट हुआ । कैसा है ? 
“अचलं'” स्वरूपसे चलायमान नहीं होता। और कंसा है? “अन्त' व्यक्त” 
असख्यात प्रदेशोंमे प्रगभ है । और कैसा है ? “उच्चे: अत्यन्तगम्भीरं” 
अनन्त से अनन्त शक्ति विराजमान है । किस कारण गम्भीर है ” “चिच्छक्तीनां 
निकरभरत” [ चिच्छक्तीनाँ ] ज्ञान गुणके जितने निरंश भेद-भाग उनके 
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[ निकरभरतः ] प्रनन्तानन्‍्त समूह होते है, उनसे अत्यन्त गम्भीर है। आगे ज्ञान- 
गुणका प्रकाश होने पर कंसे फलसिद्धि है वही कहते हैं--“यथा कर्ता कर्ता न भवति”' 
[ यथा ] ज्ञानगुणा ऐसा प्रगट हुआ । जंसे [ कर्ता ] अज्ञानपनाको लिए हुए जीव मिथ्यात्व 
परिणामका कर्ता होता था सो तो [ कर्ता न भवति ] ज्ञान प्रकाश होने पर अज्ञान 
भावका कर्ता नहीं होता । “कर्म अपि कर्म एव न”--][ कर्म अपि ] मिथ्यात्व रागादि 
विभाव कर्म भी [ कर्म एव न भवति ] रागादिरूप नहीं होता । “यथा च” जैसे कि 
“ज्ञानं ज्ञान भवति” जो शक्ति विभाव परिणमनरूप परिणमी थी वही फिर 
अपने स्वभावरूप हुई “यथा” जिस प्रकार “पुदंगलः अ्रपि पुद्ंगल:” [ पुद्गलः 
अपि ] ज्ञानावरणादि कर्मरूप परिणमा था जो पुदुगल द्रव्य वही [ पुद्गलः ] कर्म- 
पर्यायको छोड़कर पुदगल द्रव्य हुआ ॥५४-६६॥ 





[४ | 
पुण्य-पाप-श्रधिकार 


«०-० 
( दर लविलम्बित ) 

तदथ कर्म शुभाशुभभेदतो 

द्वितयतां गतमेक्यमुपानयन्‌ । 

ग्लपितनिर्भरमोहरजा भ्रय॑ 

स्वयमुदेत्यवबोधसुधाप्लव: ॥१-१० ०॥॥ 

खण्डान्बय सहित अर्थ--“अयं अवबोध: सुधाप्लव: स्वयं उदेति” [ अय॑ ] 

विद्यमान [ अवबोधः ] शुद्ध ज्ञानप्रकाश, वही है [ सुधाप्लवः ] चन्द्रमा [ स्वयं उदेति ] 
जैसा है वसा श्रपने तेजपुख्षके द्वारा प्रगट होता है। कैसा है ? “ग्लपितनिर्भरमोहरजा” 
[ ग्लपित ] दूर किया है [ निर्भर ] अ्रतिशय सघन [ मोहरजा ] मिथ्यात्व अ्रन्धकार 
जिसने, ऐसा है । भावार्थ इस प्रकार है--चन्द्रमाका उदय होने पर श्रन्धकार मिटता 
है, शुद्ध ज्ञान प्रकाश होने पर मिथ्यात्व परिणमन मिटता है । क्या करता हुआ ज्ञान 
चन्द्रमा उदय करता है--'भ्रथ तत्‌ कर्म ऐक्यं उपानयन्‌” [ अथ ] यहाँ से लेकर 
[ तत्‌ कम ] रागादि अशुद्ध चेतना परिग्णामरूप अ्रथवा ज्ञानावरणादि पुदूगल पिण्डरूप 
कर्म, इनका [ ऐक्यं उपानयन्‌ ] एकत्वपना साधता हुम्ना । कंसा है कर्म ? “द्वितयतां 
गत” दोपना करता है। कैसा दोपना ? “शुभाशुभभेदत:”[ शुभ ] भला [ अशुभ ] बुरा 
ऐसा [ भेदतः ] भेद करता है। भावार्थ इस प्रकार है--किसी मिथ्याहृष्टि जीवका 
अभिप्राय ऐसा है जो दया, ब्रत, तप, शील, सयम आदिसे देहरूप लेकर जितनी है शुभ 
क्रिया और शुभ क्रियाके अनुसार है उसरूप जो शुभोपयोगपरिणाम तथा उन परिणामोंको 
निर्ित्त कर बाँधता है जो साताकर्म आदिसे लेकर पुण्यरूप पुद्गलपिण्ड, वे भले है, 
जीवको सुखकारी है । हिसा विषय कपायरूप जितनी है क्रिया, उस क्रियाके अनुसार 
अशुभोपयोगरूप सकक्‍्लेश परिणाम, उस परिणामके निमित्त कर होता है जो असाताकर्म 
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आदिसे लेकर पाप बन्धरूप पुद्गलपिण्ड, वे बुरे है, जीवको दु खकर्ता हैं । ऐसा कोई जीव 
मानता है | उसके प्रति समाधान ऐसा कि जैसे ग्रशुभ कर्म जीवको दुख करता है उसी 
प्रकार शुभ कर्म भी जीवको दु ख करता है। कर्ममे तो भला कोई नहीं है। श्रपने 
मोहको लिये हुए मिथ्याहृष्टि जीव कर्मको भला करके मानता है । ऐसी भेद प्रतीति शुद्ध 
स्वरूपका अनुभव हुआ तबसे पायी जाती है ।।१-१००॥ 


ऐसा जो कहा कि कर्म एकरूप है उसके प्रति दृष्टात कहते है--- 
( मन्दाक्रान्ता ) 
एको दूरात्त्यजति मबिरां ब्राक्षणत्वाभिमाना- 
दन्यः शूद्र: स्ववमहसिति स्नाति नित्यं तयेव । 
द्वावप्येतों युगपदुदरान्निंगंतो शद्रिकायाः 
शूद्रों साक्षादपि च चरतों जातिभेदश्रमेण ॥२-१०१॥ 


खण्डान्बय सहित अथ--“द्वौ अ्पि एतो साक्षात्‌ घूद्गी” [ हौ अपि ] विद्यमान 
दोनों [ एती ] ऐसे है---[ साक्षात्‌ ] नि सन्देहपने [ शूदो ] दोनो चंडाल है। कंसा 
होनेसे ? “शूद्रिकाया उदरात्‌ युगपत्‌ निर्गतौ”---जिस कारगासे [ शुद्रिकायाः उदगत्‌ ] 
चाण्डालीके पेटसे [ यगपत्‌ निर्गती ] एक ही बार जन्मे है । भावार्थ इस प्रकार है--किसी 
चाण्डालीने युगल दो पुत्रोको एक ही बार जन्मा । कमके योगसे एक पुत्र ब्राह्मगाका प्रति- 
पाल हुआ सो तो ब्राह्मणकी क्रिया करने लगा। दूसरा पत्र चाण्डालीका प्रतिपाल हुझा सो 
तो चाण्डालकी क्रिया करने लगा । अ्रब जो दोनोके बशकी उत्पत्ति विचारिये तो दोनों 
चाण्डाल है । उसी प्रकार कोई जीव दया, ब्रत, गील, सयममें मग्न है, उनके शुभ कर्मबध 
भी होता है । कोई जीव हिसा विषय कपाय में मग्न है, उनके पापबन्ध भी होता है । सो 
दोनो अपनी अपनी क्रियामे मग्न है। मिथ्याहष्टिसे ऐसा मानते है कि शुभ कर्म भला, 
अशुभ कम बुरा । सो ऐसे दोनो जीव मिथ्याहृष्टि है, दोनों जीव कर्मबर्ध करणशील है। 
कसे है वे ? “अथ च जातिभेदअ्रमेग चरत-” [अथ च ] दोनों चाण्डाल है तो भी 
[ जातिभेद ) ब्राह्मण शूद्र ऐसा वर्णभेद उसरूप है [भ्रमेण ) परमार्थ शुन्य अभिमान- 
मात्र, उस रूपसे [ चरतः | प्रवर्तते है । कैसा है जातिभेदअश्रम ? “एक. मदिरा दूरात्‌ 
त्यजति” [ एकः ] चाण्डालीके पेटसे उपजा है पर प्रतिपाल ब्राह्मग॒गके घर हुआ है ऐसा 
जो है वह [ मदिरां ] सुरापानको [ दूरातू स्यजति ] अत्यन्त त्याग करता है, छूता भी 
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नहीं है, नाम भी नही लेता है ऐसा विरक्त है । किस कारण से ? “बाह्मणत्वाभिमानात्‌” 
[ ब्राक्षणत्त्र ] जहं ब्राह्मण: ऐसा संस्कार, उसका [ अभिमानात्‌ ] पक्षपातसे । भावार्थ इस 
प्रकार है--शूद्वीके पेटसे उपजा हूँ ऐसे मर्मको नहीं जानता है, मैं ब्राह्मण, मेरे कुलमें 
मदिरा निषिद्ध है! ऐसा जानकर मदिराकों छोडा है, सो भी विचार करने पर, चाण्डाल 
है, उसी प्रकार कोई जीव छ्ुभोपयोगी होता हुआ यतिक्रियामे मग्न होता हुआ-शुद्धो- 
पयोगको नही जानता, केवल यतिक्रियामात्र मग्न है, वह जीव ऐसा मानता है कि मैं 
तो मुतीर्वर, हमको विषय-कषाय सामग्री निषिद्ध है। ऐसा जानकर विषय-कषाय- 
सामग्रीको छोडता है, आपको धन्यपना मानता है, मोक्षमार्ग मानता है, सो विचार 
करने पर ऐसा जीव मिध्यादृष्टि है, कर्मबन्धको करता है, कोई भलापन तो नही है । 
“अन्यः तया एच नित्य॑ स्नाति [ अन्यः ] शुद्वीके पेटसे उपजा है, शूद्रका प्रतिपाल हुआ 
है, ऐसा जीव [ तया ] मट्रिसे [ एवं ] ग्रवश्य ही [ नित्य स्‍नाति ] नित्य अति मग्न 
हो पीता हैं । क्या जानकर पीता हूँ ? स्वयं शूद्र इति” "मै शूद्र, हमारे कुल मदिरा 
योग्य हे, ऐसा जानकर । ऐसा जीव विचार करने पर चाण्डाल है। भावार्थ इस 
प्रकार है--कोई मिथ्याहृष्टि जीव ग्रशुभोपयोगी है, ग्रहस्थ क्रियामें रत है-.. 'हम ग्रहस्थ, 
मेरे विषय-कषाय क्रिया योग्य है" ऐसा जानकर विषय-कषाय सेवता है सो भी जीव 
मिथ्यादृष्टि है, कमंबन्ध करता है, क्योकि कर्मजनित पर्यायमात्रको आपरूप जानता है, 
जीवके शुद्ध स्वरूपका अनुभव नही है ।२-१० १।, 
( उपजाति ) 


हेतुस्वभावानुभवाश्रयाणां 

सदाप्यभेदान्न हि कर्मभेद: । 

तद्बन्धमार्गाश्रितमेकमिष्टं 

स्वयं समस्त खलु बन्धहेत्‌ : ॥३-१०२॥। 

खण्डान्बय सहित अथ--यहां कोई मतान्तररूप होकर आशंका करता है-- 
ऐसा कहता है कि कर्मभेद है-कोई कर्म शुभ है, कोई कर्म अशुभ है । किस कारणसे ? 
हेतुभेद है, स्वभावभेद है, अनुभवभेद है, आश्रय भिन्न है--इन चार भेदोके कारण क्म- 
भेद है | वहाँ हेतु अर्थात्‌ कारणभेद है। विवरण-- सकक्‍्लेशपरिणामसे अशुभ कमें 
बँधता है, विशुद्धपरिणामसे शुभबन्ध होता है । स्वभाव भेद श्रर्थात्‌ प्रकृतिभेद है। 
११ 


प्र समयसार कलश 


विवरण--अशुभकर्म सम्बन्धी प्रकृति भिन्न है--पुदूगल कमंवर्गणा भिन्न है, शुभकर्मसम्बन्धी 
प्रकृति भिन्न है--पुदू्गलकर्म वर्गणा भी भिन्न है। अनुभव अर्थात्‌ कर्मका रस, सो भी 
रसभेद है । विवरण--अशुभ कर्मके उदयमे जीव नारकी होता है ग्रथवा तिय॑श्व होता 
है अथवा हीन मनुष्य होता है, वहा अनिष्ट विषयर्संयोगरूप दु.खको पाता है, अ्रशुभ 
कमंका स्वाद ऐसा है | शुभ कमके उदयमे जीव देव होता है अथवा उत्तम मनुप्य होता 
है, वहा इष्ट विषयसयोगरूप सुखको पाता है; शुभ कर्मका स्वाद ऐसा है। इसलिए 
स्वादभेद भी है। आश्रय अर्थात्‌ फलकी निष्पन्ति ऐसा भी भेद है। विवरशा-- 
अशुभ कमंके उदयमे हीन पर्याय होती है, वहाँ ग्रधिक संक्लेश होता है, उससे संसारकी 
परिपाटी होती है, शुभ कमेके उदयमे उत्तम पर्याय होती है, वहाँ धर्मकी सामग्री मिलती 
है, उस धमंकी सामग्रीसे जीव मोक्ष जाता है, इसलिए मोक्षकी परिपाटी शुभ कर्म हें-- 
ऐसा कोई मिथ्यावादी मानता है । उसके प्रति उत्तर ऐसा जो 'कर्मभेद. न हि कोई 
कर्म शुभरूप, कोई कर्म अशुभरूप--ऐसा भेद तो नहीं है। किस कारगासे ? 'हेतुस्व- 
भावानुभवाश्रयाणा सदा अपि ग्भेदात्‌” [ हेतु ] कर्मबन्धके कारगा विशुद्धपरिणाम 
संक्लेशपरिणाम ऐसे दोनों परिणाम अशुद्धरूप हैं, अज्ञानरूप है, इससे कारणभेद भी 
नहीं है, कारण एक ही है । [ स्वभाव ] शुभकर्म अशुभकर्म ऐसे दोनों कम पुदूगल पिण्ड- 
रूप है, इस कारण एक ही स्वभाव है, स्वभावभेद तो नही | ( अनुभव ) रस भी तो 
एक ही है, रसभेद तो नहीं। विवरण--शुभ करके उदयसे जीव बॉँधा है, सुखी है, 
अशुभ कमंके उदयसे जीव बँधा है, दुखी है, विशेष तो कुछ नहीं । [ आश्रय | फलकी 
निष्पत्ति, वह भी एक ही है, विशेष तो कुछ नही । विवरण- शुभ कमंके उदय ससार, त्यो 
ही अशुभ कमेके उदय ससार, विशेष तो कुछ नहीं । इससे ऐसा अर्थ निश्चित हुआ कि 
कोई कर्म भला, कोई कम बुरा ऐसा तो नही, सब ही कर्म दुखरूप है। ' तत्‌ एक 
बन्धमार्गाश्नित दृष्ट” [ तत्‌ ] कर्म [ एक ] नि सन्देह [ बन्धम्रार्गाश्रित ] बन्चको करता 
है, [ इृष्ट ] गणधरदेवने ऐसा माना है । किस कारणगासे ? जिस कारण “खलु समस्त 
स्वय बन्धहेतु.. [ खलु ] निर्चयसे [ समस्त ] सब कर्म जाति [ स्वयं बन्धहेतुः | आप 
भी बन्धरूप है । भावार्थ इस प्रकार है. आप मुक्तस्वरूप होवे तो कदाचित्‌ मुक्तिको 
करे, कर्मजाति आप स्वय बन्ध पर्यायरूप पुद्गलपिण्ड बँधी है सो मुक्ति कैसे करेगी । 
इससे कर्म सर्वेथा बन्धमार्ग है।। ३-१०२ ॥। 
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( स्वागता ) 
कर्म सर्वमषि सर्वविदों यद्‌ 
बन्धसाधनम॒शन्त्यविशेषात्‌ । 
तेन सर्वमषि तत्प्रतिषिद्धं 
ज्ञानमेव विहितं शिवहेतुः ॥४-१० ३॥। 
खण्टान्बय सहित अर्थ--“यत्‌ सर्वविद: सर्व अपि कर्म अविशेषात्‌ बंधसाधनं 
उद्वन्ति” [ यत्‌ ] जिस कारण [ स्ंबिदः ] सर्वज्ञ वीतराग [ सब अपि कर्म ] जितनी 
शुभरूप व्रत, संयम, तप, शील, उपवास इत्यादि क्रिया अथवा विषय-कषाय, श्रसंयम 
इत्यादि क्रिया उसको [ अविशेषात्‌ | एकसी दृष्टिकर [ बन्धसाधनं उशन्ति ] बन्धका 
कारण कहते है, भावार्थ इस प्रकार है--जैसे जीवको अशुभ क्रिया करते हुए बंध होता 
है वैसे ही शुभ क्रिया करते हुए जीवको बन्ध होता है, बन्धनमें तो विशेष कुछ नहीं; 
“तैन तत्‌ सर्व अ्रपि प्रतिषिद्ध/ [ तेन ] इस कारगा [ तत्‌ ] कम [ सर अपि ] शुभरूप 
अथवा अशुभरूप, (उनमें ) [ प्रतिषिद्ध ] कोई मिथ्याहृष्टि जीव शुभ क़्ियाको मोक्षमार्ग 
जानकर पक्ष करता है सो निषेध किया, ऐसा भाव स्थापित किया कि मोक्षमार्ग कोई 
कर्म नही । “एब ज्ञान शिवहेतु विहित” [ एव ज्ञानं | निरचयसे शुद्धस्वरूप अनुअब 
[ शिवहेतुः ] मोक्षमार्ग है, [ बिहिब॑ ] अनादि परम्परा ऐसा उपदेश है ॥४-१०३॥। 
( शिखरिणी ) 
निषिद्ध सर्वेस्मिन्‌ सुकृतदुरिते कर्मणि किल 
प्रवत्ते नेष्कम्यें न खलु मुनयः संत्यशरणा: । 
तदा ज्ञाने ज्ञान प्रतिचरितमेषां हि शरणं 
स्वयं विन्दन्त्येते परममम॒तं तत्र निरताः ॥५-१०४॥ 


खण्डान्वय सहित अथः--यहाँ कोई प्रइन करता है कि शुभ क्रिया तथा अशुभ 
क्रिया सर्व निषिद्ध की, मुनीश्वर किसे अवलम्बते हैं ? उसका ऐसा समाधान किया जाता 
है--“सर्वस्मिन्‌ सुकृत-दुरिते कर्मेरिण निषिद्धे” [ सर्जस्मिन ] झामूल चूल [ सुकृत | ब्रत 
संयम तपरूप क्रिया अथवा शुभोपयोगरूप परिणाम [ दुरिते | विषय-कषायरूप क्रिया 
अथवा अशुभोपयोगरूप सक्लेश परिणाम, ऐसी [ कमंणि ] करतूतिरूप [ निषिद्ध ] 
मोक्षमार्ग नही ऐसा मानते हुए, “किल नैष्कम्यं प्रवृत्ते” [ किल ] निश्चयसे [ नेष्कर्म्ये ] 


ण््ढ समयसा र-कलश 


सूक्ष्म स्थूलरूप अन्तर्जल्पबहिजेल्परूप समस्त विकल्पोंसे रहित निविकल्प शुद्ध चेतन्यमात्र- 
प्रकाशरूप वस्तु मोक्षमार्ग ऐसा [ प्रवृच्ते |] एकरूप ऐसा ही है ऐसा निश्चयसे ठहराते हुए, 
“खलु मुनयः श्रशरणा न सन्ति” [ खलु ] निश्चयसे [ मनुयः ] संसार शरीर भोगसे 
विरक्त होकर घरा है यतिपना जिन्होने, वे [ अशरणाः न सन्ति ] झ्रालम्बनके बिना शून्य 
मन ऐसे तो नही है | तो कैसा है ? 'तदा हि एपषा ज्ञान स्वयः शरण” [ तदा ] जिस 
कालमे ऐसी प्रतीति आती है कि अशुभ क़्िया मोक्षमार्ग नही, शुभ क्रिया भी मोक्षमार्ग 
नही, उस कालमे [ हि ] निशचयसे [ एपां ] मुनीझ्वरोंकों [ ज्ञानं स्वयं शरण ] शुद्ध 
स्वरूपका अनुभव सहज ही आलम्बन है। कैसा है ज्ञान ? “ज्ञाने प्रतिचरित” जो बाह्य- 
रूप परिणमा था वही अपने शुद्ध स्वरूप परिगामा है। शुद्ध स्वरूपका अनुभव होने पर 
कुछ विशेष भी है, कहते है--“एते तत्र निरताः परमं अमृतं विन्दन्ति” [ एते ] विद्यमान 
जो सम्यग्दृष्टि मुनीश्वर [ तत्र ] शुद्ध स्वरूपके अनुभव [ निरता; | मग्न है वे [ परमं 
अमृत ] सर्वोत्कृष्ट अ्रतीन्द्रिय सुखको [ बिन्दन्ति ] आस्वादते है। भावार्थ इस प्रकार 
हँ--शुभ अशुभ क्रियामे मग्न होता हुआ्मा जीव विकलपी है, इससे दुखी है | क्रियासस्कार 
छूटकर शुद्धस्वरूपका अनुभव होते ही जीव निविकल्प है, इससे सुखी है ।॥५-१० ४।। 


( शिखरिणी ) 


यदेतद्‌ ज्ञानात्मा धभ्र वमचलमाभाति भवन 

शिवस्थायं हेतु: स्वयमवि यतस्तच्छिव इति । 

श्रतो उन्यद्बन्धस्य स्वयमपि यतो बन्ध इति तत्‌ 

ततो ज्ञानात्मत्वं भवनमनुभूतिहि विहितम्‌ ॥६-१०५॥। 

खण्डान्बय सहित अथ--“यत्‌ एतत्‌ ज्ञानात्मा भवन ध्रूव अचल आभाति अय 

शिवस्य हेतु ” [ यत्‌ एतत्‌ ] जो कोई [ब्ञानात्मा] चेतनालक्षण ऐसा [मबनं] सत्त्वस्वरूप 
वस्तु [ भव अचल ] निसचयसे स्थिर होकर [ आभाति ] प्रत्यक्षरूपसे स्वरूपका आस्वादक 
कहा है [ अय॑ | यही [ शिवस्य हेतुः ] मोक्षका मार्ग है। क्रिस कारणासे ? “यतः स्वय 
ग्रपि तत्‌ शिव इति” [यतः] जिस कारणा [ स्वयं अपि ) अपने झ्राप भी [ततच्छिव इति] 
मोक्षरूप है। भावार्थ इस प्रकार है- जीवका स्वरूप सदा कर्मसे मुक्त है, उसको 
अनुभवने पर मोक्ष होता है ऐसा घटता है, विरुद्ध तो नही । “अत. अन्यत्‌ बन्धस्थ हेतु ” 
[ अतः | शुद्धस्वरूपका अनुभव मोक्षमा्ग है, इसके बिना [ अन्यत्‌ ] जो कुछ है शुभ 


कर्ता-कर्म-अधिकार प्‌ 


क्रियारूप, अशुभ क्रियारूप अनेक प्रकार [ बन्धस्प हेतुः ] वह सब बन्धका मार्ग है, 
“यतः स्वयं अपि बन्ध इति” [ यतः )| जिस कारण [ स्वयं अपि ] अपने झाप भी 
[ बन्ध इति | सर्व ही बन्धरूप है । “ततः तत्‌ ज्ञानात्मा स्व॑ं भवन विहित हि अनुभूति: 
[ ततः ] तिस कारण [ तत्‌ ] पूर्वोक्त [ ब्ञानात्मा ] चेतनालक्षण, ऐसा है [ स्व॑ं भवन ] 
भ्रपना जीवका सत्त्व [ विहितम्‌ ] मोक्षमार्ग है, [ हि ] निश्चयसे [ अनुभूतिः ] प्रत्यक्षपने 
आस्वाद किया होता हुआ ॥६-१०५॥ 
( प्रनुष्टुप्‌ ) 
वत्त ज्ञानस्वभावेन ज्ञानस्य भवन सदा । 
एकद्रव्यस्वभावत्वान्मो क्षहेतुस्तदेव तत ॥॥७-१०६॥। 

खण्डान्वय सहित अथ्थ--ज्ञानस्वभावेन वृत्तः तत्‌ तत्‌ मोक्षहेतु: एव” [ ज्ञान ] 
शुद्ध वस्तुमात्र, उसकी [ स्वभावेन ] स्वरूपनिष्पत्ति, उससे जो [ षत्त ] स्वरूपाचरण 
चारित्र [ ततू तत्‌ मोक्षहेतुः ] वही वही मोक्षमार्ग है; [ एवं ] इस बातमें सन्देह नही । 
भावार्थ इस प्रकार है--कोई जानेगा कि स्वरूपाचरण चारित्र ऐसा कहा जाता है जो 
आत्माके शुद्ध स्वरूपको विचारे अथवा चिन्तवे अथवा एकाग्ररूपसे मग्न होकर अनुभवे । 
सो ऐसा तो नही, उसके करने पर बन्ध होता है, क्योंकि ऐसा तो स्वरूपाचरण चारित्र 
नही है । तो स्वरूपाचरण चारित्र कैसा है ? जिस प्रकार पन्ना [ सुबणपत्र ] पकानेसे 
सुवर्ण मेंकी कालिमा जाती है, सुवर्ण शुद्ध होता है, उसी प्रकार जीव द्रव्यके अ्रनादिसे 
अशुद्ध चेतनारूप रागादि परिणमन था, वह जाता है, शुद्ध स्वरूपमात्र शुद्धचेतनारूप 
जीवद्रब्य परिणमता है, उसका नाम स्वरूपाचरण चारित्र कहा जाता है, ऐसा मोक्ष- 
मार्ग है । कुछ विशेष-वह शुद्धपरिणमन जहा तक सर्वोत्कृष्ट होता है वहां तक 
शुद्धपनाके अनन्त भेद है। वे भेद जातिभेदकी अपेक्षा तो नही । बहुत शुद्धता, उससे 
बहुत, उससे बहत ऐसा थोडा-बहुतरूप भेद है । भावार्थ इस प्रकार है--जितनी शुद्धता 
होती है उतनी ही मोक्षका कारण है । जब स्वथा शुद्धता होती है तब सकल कमक्षय- 
लक्षण मोक्षपदकी प्राप्ति होती है। किस कारण ? “सदा ज्ञानस्य भवने एकद्रव्यस्व- 
भावत्वात्‌” [ सदा ] तीनो कालोमिं ही [ ज्ञानस्थ भवने )] ऐसा है जो शुद्ध चेतना- 
परिणमनरूप स्वरूपाच रणचारित्र वह आत्मद्रव्यका निजस्वरूप है, शुभाशुभ क्रियाके 
समान उपाधिरूप नही है, इस कारण [ एकद्रव्यस्थभावत्वात्‌ | एक जीवद्रव्यस्वरूप है। 
भावार्थ इस प्रकार है--कि जो गुण-गुणीरूप भेद करते हैं तो ऐसा भेद होता है कि 


प्‌ सम्रयससार-कलश 


जीवका शुद्धपना गुण; जो वस्तुमात्र अ्रनुभव करते है तो ऐसा भेद भी मिटता है, 
क्योंकि शुद्धपना तथा जीवद्रव्य वस्तु तो एक सत्ता है, ऐसा शुद्धपना मोक्षकारणा है, 
इसके बिना जो कुछ करतूतिरूप है वह समस्त बन्धका कारण है ॥७-१०६॥ 


( अनुष्टप्‌ ) 


व॒त्तं कर्मस्वभावेन ज्ञानस्य भवन न हि। 
द्रव्यान्तरस्वभावत्वान्मो क्षहेतुर्न कर्म तत्‌ ॥८-१०७॥। 


खण्डान्वय सहित अथ---कर्मस्वभावेन वृत्त ज्ञानस्थ भवन न हि” [ कर्म- 
स्वभावेन ] जितना शुभ क्रियारूप अथवा अशुभ क्रियारूप आचरगणालक्षण चारित्र उसके 
स्वभावसे अर्थात्‌ उसरूप जो [ बचत ] चारित्र वह [ ज्ञानस्थ ] शुद्ध चेतन्यवस्तुका 
[ भवन ) शुद्धस्वरूपपरिशमन [ न हि ] नहीं होता ऐसा निश्चय है। भावार्थ इस 
प्रकार है--जितना शुभ-अशुभक्रियारूप ग्राचरण अथवा बाह्यरूप वक्तव्य अथवा सूक्ष्म 
अन्तरंगरूप चिन्तवन अभिलाष स्मरण इत्यादि समस्त अशुद्धत्वरूप परिणमन है, शुद्ध 
परिणमन नही; इसलिए बन्धका कारगर है, मोक्षका कारण नही है । इस कारण जिस 
प्रकार कामलाका नाहर ( सिह ) कहनेके लिए नाहर है उसी प्रकार आचरगाःरूप 
( क्रियारूप ) चारित्र कहनेके लिए चारित्र है, परन्तु चारित्र नहीं है, नि सन्देहरूपसे 
ऐसा जानो । “तत्‌ कर्म मोक्षहेतु न” [ तत्‌ ] इस कारग [ कम ] बाह्य-आभ्यन्तररूप 
सूक्ष्म-स्थूलख्प जितना आचरणम्प ( चारित्र ) है वह [ मोक्षहेतुः न ] कर्मक्षपराका 
कारण नही, बन्धका कारण है । किस कारणसे ? “द्रव्यान्तरस्वभावत्वात्‌” [ द्वव्या- 
न्तर ] भात्मद्रव्यसे भिन्न पुदुगलद्रव्य, उसके [ स्वभावत्वात्‌ ] स्वभावरूप होनेसे, अर्थात्‌ 
यह सब पुदुगल द्रव्यके उदयका कार्य है, जीवका स्वरूप नही है । भावार्थ इस प्रकार 
हें--जो शुभ-अशुभ क्रिया, यूक्ष्म-स्थुल अ्रन्तर्जल्प बहि जल्परूप जितना विकल्परूप 
आचरगणा हैँ वह सब कमंका उदयरूप परिणमन है, जीवका शुद्ध परिशमन नही है, 
इसलिए समस्त ही आचरण मोक्षका कारण नही है, बन्धका कारण हैं ॥| ८-१०७ ॥ 


६ भनुष्टु प्‌. 
मोक्षहेत॒तिरोधानाद्बन्धत्वात्स्वयभेव च । 
मोक्षहेतृतिरोधायिभावत्वात्तश्निषिध्यते ॥॥६-१०८-। 


कर्ता-कर्म-प्रधिकार च््छ 


खण्ड|न्वय सहित अथ--यहाँ कोई जानेगा कि शुभ-अशुभ क्रियारूप जो 
आचररणारूप चारित्र है सो करनेयोग्य नही है उसी प्रकार वर्जन करनेयोग्य भी नहीं 
है ? उत्तर इस प्रकार है--बर्जन करने योग्य है । कारण कि व्यवहार चारित्र होता 
हुआ दुष्ट है, श्रनिष्ट है, घातक है, इसलिए विषय-कषायके समान क्रियारूप चारित्र निषिद्ध 
है ऐसा कहते है--“तत्‌ निषिध्यते” [ तत्‌ ] शुभ-प्रशुमरूप करतूृति [ निषिध्यते ] 
तजनीय है । कैसा होनेसे निषिद्ध है ? “मोक्षहेतुतिरोधानात्‌”[ मोक्ष ] निष्कमं अवस्था, 
उसका [ हेतु ] कारण है जीवका शुद्धरूप परिणमन, उसका [ तिरोधानात्‌ ] घातक 
ऐसा है । इसलिए करतूति निषिद्ध है। और कंसा होनेसे ? “स्वयं एवं बन्धत्वातु” 
अपने आप भी बन्धरूप है। भावार्थ इस प्रकार है--जितना शुभ अशुभ आचरण है 
वह सब करके उदयके कारण अशुद्धरूप है, इसलिए त्याज्य है, उपादेय नहीं है। और 
कसा होनेसे ? “मोक्षहेतुतिरोधायिभावत्वात्‌” [ मोक्ष ] सकल कर्मक्षयलक्षण परमात्म- 
पद, उसका [ हेतु ] जीवका गुण जो शुद्ध चेतनारूप परिणमन उसका [ तिरोधायि ] 
घातनशील ऐसा है [ भावत्वात्‌ ] सहज लक्षण जिसका, ऐसा है इसलिए कर्म निषिद्ध 
है । भावार्थ इस प्रकार है--जिस प्रकार पानी स्वरूपसे निर्मल है, कीचड़के संयोगसे 
मैला होता है--पानीका शुद्धपना घाता जाता है, उसी प्रकार जीवद्रव्य स्वभावसे 
स्वच्छुस्वरूप है--केवलज्ञान-दर्शन-सुख-वीयं रूप है, वह स्वच्छुपना विभावरूप अशुद्ध 
चेतनालक्षरा मिथ्यात्व विषय-कषायरूप परिणामके कारण मिटा है। श्रशुद्ध परिणामका 
ऐसा ही स्वभाव हे जो शुद्धपनाकों मेटे, इसलिए समस्त कर्म निषिद्ध है। भावार्थ इस 
प्रकार है--कोई जीव क्रियारूप यतिपना पाते है, उस यतिपनेमे मग्न होते हैं--जो 
हमने मोक्षमार्ग पाया, जो कुछ करना था सो किया, सो उन जीवोको समभाते है कि 
यतिपनाका भरोसा छोड़कर शुद्ध चेतन्य स्वरूपको अनुभवों ॥६-१०८५।। 
( शादू लविक्रीडित ) 

संन्यस्तव्यसमिद॑ समस्तमपि तत्कर्मव मोक्षा्थिना 

संन्यस्ते सति तत्र का किल कथा पुण्यस्य पापस्य वा । 

सम्यक्त्वादिनिजस्वभावभवनान्मो क्षस्य हेतुभंवन्‌ 

नंष्कम्यंप्रतिबद्धमुद्धतरस ज्ञानं स्वयं धावति ॥१०-१०६॥। 

खण्डान्यय सहित अथे--“मोक्षाथिना तत्‌ इद समस्त अपि कर्म सन्यस्तव्यं” 

[ मोक्षाथिना | सकलकर्मक्षयलक्षण  मोक्ष-अतीन्द्रिय पद, उसमें जो शअ्रनन्त 


द्प समयसार-कलश 


सुख उसको उपादेय श्रनुभवता हे ऐसा है जो कोई जीव उसके द्वारा [ ततू इदं ] 
वही कर्म जो पहले ही कहा था [ समस्त अपि | जितना शुभ क्रियारूप 
अ्रशुभ क्रियारूप, अ्रन्तजेल्परूप बहिज॑ल्परूप इत्यादि करतूतिरूप [ कर्म |] क्रिया 
अथवा ज्ञानावरणादि पुद्गलका पिण्ड, अशुद्ध रागादिरूप जीवके परिणाम-ऐसा 
कर्म [ संन्यस्तव्यं ] जीवस्वरूपका घातक है ऐसा जानकर आमूलचूल त्याज्य है। “तत्र 
संन्यस्ते सति” उस समस्त ही कर्मका त्याग होनेपर 'पुण्यस्य वा पापस्य वा का कथा 
पुण्यका पापका कौन भेद रहा ? भावार्थ इस प्रकार हँ--समस्त कर्मजाति हैय है, पुण्य- 
पापके विवरगाकी क्‍या बात रही । “किल'” ऐसी बात निश्चयसे जानो, पुण्यकर्म भला 
ऐसी अ्रान्ति मत करो । ज्ञान मोक्षस्य हेतु भवन्‌ स्वय धावति” [ ज्ञान ] आ्रात्माका 
शुद्ध चेतनारूप परिणामन [मोक्षस्प ] सकल कर्मक्षयलक्षगा ऐसी अवस्थाका [ हेतु: भवन ] 
कारण होता हुग्मा [ स्वयं धावति ] स्वय दौडता है ऐसा सहज है ! भावार्थ इस प्रकार 
है--जसे सूर्यका प्रकाश होनेपर सहज ही अन्धकार मिटता है वैसे ही जीवके शुद्ध 
चेतनारूप परिणमने पर सहज ही समस्त विकल्प मिटते है, ज्ञानावरगादि कर्म अकर्म- 
रूप परिगामते है, रागादि अशुद्ध परिणाम मिटता है। कंसा है ज्ञान ? “नेष्कर्मप्रतिबदत 
निविकल्पस्वरूप है । और कैसा है ? “उद्धतरस” प्रगटरूपसे चैतन्यस्वरूप है । कैसा 
होनेसे मोक्षका कारण होता है ? “सम्यक्त्वादिनिजस्वभावभवनात्‌” [ सम्यक्स्व॒] 
जीवका गुण सम्यग्दर्शन [ आदि ] सम्यग्ज्ञान सम्यक्चारित्र ऐसे है जो [ निजस्वभाव ] 
जीवके क्षायिक गुण उनके [ भबनात्‌ ] प्रगटपनेके कारण । भावार्थ इस प्रकार है-- 
कोई आशंका करेगा कि मोक्षमार्ग सम्यग्द्शन ज्ञान चारित्र इन तीनका मिला हुआ है 
यहा ज्ञानमात्र मोक्षमार्ग कहा सो क्‍यों कहा ? उसका समाधान ऐसा है--शद्धस्वरूप 
ज्ञानमें सम्यग्दशन सम्यक्चारित्र सहज ही गर्भित है, इसलिए दोष तो कुछ नही, 
गुण है ॥१०-१०६॥ 
( शादू लक्षिक्रीडित ) 

यावत्पाकमुपति कमंविरतिज्ञनिस्य सम्यड न सा 

कर्मज्ञानसमुच्चयो 5पिविहितस्तावन्न काचित्क्षति: । 

कित्वत्रापि समुल्लसत्यवशतो यत्कर्म बन्धाय तन 

मोक्षाय स्थितमेकमेव परम ज्ञानं विमुक्त' स्वतः ।११-११०। 


पुष्य-पाप-प्रधिकार प्‌ 


खण्डान्वय सहित अथ--यहां कोई आन्ति करेगा जो मिथ्यादृष्टिका यतिपना 
क्रियारूप है, सो बन्धका कारण है सम्यग्दष्टिका है, जो यतिपना शुभ क्रियारूप, सो 
मोक्षका कारण है; कारण कि अनुभवज्ञान तथा दया, ब्रत, तप, सयमरूप क्रिया दोनों 
मिलकर ज्ञानावरणादि कमंका क्षय करते है । ऐसी प्रतीति कितने ही अज्ञानी जीव करते 
है । वहा समाधान ऐसा--जितनी छुभ अशुभ क्रिया, बहिर्जल्परूप विकल्प अथवा 
अ्रन्तर्जल्परूप अ्रथवा द्र॒व्योंका विचाररूप अथवा शुद्ध स्वरूपका विचार इत्यादि समस्त 
कर्मंबन्धका कारण है। ऐसी क्रियाका ऐसा ही स्वभाव है। सम्यग्हृष्टि मिथ्याहृष्टिका 
ऐसा भेद तो कुछ नही । ऐसी करतृतिसे ऐसा बन्ध है । शुद्धस्वरूप परिणमनमात्रसे 
मोक्ष है। यद्यपि एक ही कालमें सम्यग्दृष्टि जीवके शुद्ध ज्ञान भी है, क्रियारूप परिणाम 
भी है। तथापि क्रियारूप है जो परिणाम उससे श्रकेला बन्ध होता है, कमंका क्षय एक 
अशमात्र भी नही होता है | ऐसा वस्तुका स्वरूप, सहारा किसका ? उसी समय शुद्ध- 
स्वरूप अनुभव ज्ञान भी है। उसी समय ज्ञानसे कर्मक्षय होता है, एक अशमात्र भी बंध 
नही होता है । वस्तुका ऐसा ही स्वरूप है। ऐसा जिस प्रकार है उस प्रकार कहते है-- 
“तावत्कर्मज्ञानसमुच्चय" अपि विहित.” [ ताबतू ] तब तक [ कर्म ] क्रियारूप परिणाम 
[ ज्ञान ] प्रात्मद्रव्यका शुद्धत्वरूप परिणमन, उनका [ समुत्चयः | एक जीवमे एक ही 
काल अस्तित्वपना है, [ अपि विहितः ] ऐसा भी है, परन्त्‌ एक विशेष--“काचित्‌ 
क्षति' न” [ काचितू ] कोई भी [ क्षतिः ] हानि [ न ] नही है। भावार्थ इस प्रकार 
है--एक जीवमे एक ही काल ज्ञान,-क्रिया दोनो कैसे होते है ” समाधान ऐसा-- 
विरुद्ध तो कुछ नही, कितने' ही काल तक दोनों होते है, ऐसा ही वस्तुका परिणाम 
है, परन्तु विरोधीके समान दिखता है, परन्तु अपने अपने स्वरूप है, विरोध तो नहीं 
करता है। उतने काल तक जिस प्रकार है उस प्रकार कहते है-यावत्‌ ज्ञानस्य सा 
कर्मविरति' सम्यक्‌ पाक न उपेति” [ यावत्‌ |] जितने काल [ बज्ञानस्थ ] आत्माका 
मिथ्यात्वरूप विभावपरिणाम मिटा है, आत्मद्रव्य शुद्ध हुआ है, उसकी [ सा ] पूर्वोक्त 
[ कर्म ] क्रिया, उसका [ बिरति ] त्याग [ सम्यक्‌ पार्क न उपेति ] बराबर परिपक्व- 
ताको नहीं पाता है अर्थात्‌ क्रियाका मूलसे विनाश नही हुआ्ना है। भावार्थ इस प्रकार 
है---जब तक अशुद्ध परिणमन है तब तक जीवका विभाव परिणमनरूप है । उस विभाव 
प्रिणमनका अन्तरग निमित्त है, बहिरग निमित्त है। विवरण--अ्रन्तरंग निमित्त 
जीवकी विभावरूप परिणमनशक्ति, बहिरंग निरमित्त मोहनीय करमंरूप परिरणमा है 
१२ 


8६० समयसार कलश 


पुद्गलपिण्डका उदय । सो मोहनीयकर्म दो प्रकारका है:-- एक मिथ्यात्वरूप है, दूसरा 
चारित्रमोहरूप है। जीवका विभाव परिशाम भी दो प्रकारका है:--जीवका एक. 
सम्यक्‍त्व गुगा है वही विभावरूप होकर मिथ्यात्वरूप परिणमा है । उसके प्रति बहिरग' 
निमित्त मिथ्यात्वरूप परिणमा है पुद्गलपिण्डका उदय, जीवेका एक चारित्रगुण है, 
वह विभावरूप परिगामता हुआ विषय कषायलक्षण चारित्रमोहरूप परिशामा है, उसके' 
प्रति बहिरग निर्ित्त है चारित्रमोहरूप परिणमा पुदुगलपिण्डका उदय । विशेष ऐसा-- 
उपशमका, क्षपगाका क्रम इस प्रकार है, पहले मिथ्यात्व कर्मका उपशम होता है अथबा 
क्षपण होता है, उसके बाद चारित्रमोहका उपशम होता है अथवा क्षपण होता है । 

इसलिए समाघान ऐसा--किसी आसचन्न भव्य जीवके काललब्धि प्राप्त होनेसे मिथ्यात्व- 
रूप पुद्गलपिण्ड-कर्म उपशमता है अथवा क्षपण होता है। ऐसा होने पर जीव 
सम्यक्त्वगुगारूप परिगामता है, वह परिणमन शुद्धतारूप है। वही जीव जब तक क्षपक- 
श्रे शिपर चढे गा तब तक चारित्रमोह कमंका उदय है । उस उदयके रहते हुए जीव भी 
विषय कषायरूप परिणमता है, वह परिणमन रागरूप है, अशुद्ध रूप है, इस कारग 
किसी कालमें जीवका शुद्धपना अशुद्धपना एक ही समय घटता है, विरुद्ध नही । “किन्तु” 

कुछ विशेष है, वह विशेष जिस प्रकार है उस प्रकार कहते है--“अ्रत्र अपि'' एक ही 
जीवके एक ही काल शुद्धपना अशुद्धपना यद्यपि होता है तथापि अपना ग्रपना कार्य 

करते है। “यत्‌ कर्म भ्रवशत. बन्धाय समुल्लसति” | यत्‌ ] जितनी [ कम ] द्रब्यरूप 
भावरूप--अन्तजेल्प-बहिजेल्परूप-सूक्ष्म-स्थूलरूप क्रिया, [| अवशतः ] सम्यस्दृष्टि पुरुष 
सर्वथा क्रियासे विरक्त है पर चारित्रमोह कर्मके उदयमे बलात्कार होती है ऐसी 
िन्धाय समुल्लसति' ] जितनी क्रिया है उतनी--ज्ञानावरणादि कर्मबन्ध करती है, सवर 
निर्जरा अशमातन्र भी नहीं करती है । “तत्‌ एक ज्ञान मोक्षाय स्थित” [ ततू | पूर्वोक्त 
[ एक ज्ञानं ] एक शुद्ध चैतन्यप्रकाश [ मोक्षाय स्थित ] ज्ञानावरणादि कर्मक्षयका 
निमित्त है। भावार्थ इस प्रकार है--एक जीवमे शुद्ध पना अशुद्धपना एक ही काल 

होता है, परन्तु जितना अञ्य शुद्धपना है उतना अश कर्मंक्षपण है, जितना अश 

अशुद्धपना है उतना अश कमंबन्ध होता है । एक ही काल दोनो कार्य होते है। “एव” 

ऐसा ही है, सन्देह करना नही । कसा है शुद्धज्ञान ? “परम” सर्वोत्कृष्ट है--पृज्य है । 

और कंसा है १ स्वतः विमुक्त” तीनों कालमे समस्त पर द्रव्यसे भिन्न 
है ॥ ११-११० ॥ 


पुण्य-पाप-भ्रधिकार ६१ 


( शादू लविक्रीडित ) 
मग्ना: कर्मनयावलम्बनपरा ज्ञानं न जानन्तियन्‌ 
मग्ना ज्ञाननयंषिणो 5पि यदतिस्वच्छन्दमन्दोद्यमा: । 
विश्वस्योपरि ते तरन्ति सतत ज्ञान भवन्तः स्वयं 
ये कुवन्ति न कर्म जातु न वशं यान्ति प्रमावस्य च ॥१२-१११॥। 


खण्डान्वय सहित अथे--कर्मनयावलम्बनपरा मग्ना” [ कम ] अनेक प्रकार 
की क्रिया, ऐसा है [ नय ] पक्षपात, उसका [ अवलम्बन ] किया मोक्षमाग है ऐसा 
जानकर क्ियाका प्रतिपाल, उसमे [ पराः ] तत्पर है जो कोई अज्ञानी जीव वे भी 
[ मग्नाः ] धारमे डूबे है। भावार्थ इस प्रकार है--ससारमे रुलेगा, मोक्षका अधिकारी 
नही है । किस कारगासे डूबे है ? “यत्‌ ज्ञानं न जानन्ति” [ यतू ] जिस कारणा [ब्वान॑] 
शुद्ध चेतन्यवस्तुका [ न जानन्ति ] प्रत्यक्षरूपसे श्रास्वाद करनेको समर्थ नहीं हैं, क्रिया- 
मात्र मोक्षमार्ग ऐसा जानकर क्रिया करनेको तत्पर है। “'ज्ञाननयेषिणा: अपि मग्ना:” 
[ ज्ञान ] शुद्ध चेतन्यप्रकाश, उसका [ नय ] पक्षपात, उसके [ एपिणः ] अभिलाषी है। 
भावार्थ इस प्रकार है--शुद्ध स्वरूपका अनुभव तो नही है, परन्तु पक्षमात्र बोलते है। 
[ अपि ] ऐसे भी जीव [ मग्नाः ] ससारमे डूबे ही है । कैसे होकर ड्बे ही है ? “यत्‌ 
अतिस्वच्छन्दमन्दोद्यमा ” [ यत्‌ ] जिस कारण [अतिस्वच्छन्द | अति ही स्वेच्छाचारपना, 
ऐसा है [ मन्दोद्यमाः ] शुद्ध चेतन्यस्वरूपका विचारमात्र भी नहीं करते है । ऐसे जो 
कोई है उन्हें मिथ्यादष्टि जानना । यहा कोई आशका करता है कि शुद्ध स्वरूपका अनुभव 
मोक्षमार्ग ऐसी प्रतीति करने पर मिथ्याहृष्टिपना क्यो होता है ” समाधान इस प्रकार है-- 
बस्तुका स्वरूप इस प्रकार है कि जिस काल शुद्ध स्वरूपका अ्रनुभव है उस काल 
अशुद्धतारूप है जितनी भाव द्रव्यरूप क्रिया उतनी सहज ही मिटती है । मिथ्यादृष्टि 
जीव ऐसा मानता है कि जितनी क्रिया जेसी है वेसी ही रहती है, शुद्धस्वरूप अनुभव 
मोक्षमार्ग है, सो वस्तुका स्वरूप ऐसा तो नही है । इससे जो ऐसा मानता है वह जीव 
मिथ्यादृष्टि है, वचनमात्रसे कहता है कि 'शुद्ध स्वरूप गअ्रनुभव मोक्षमार्ग है; ऐसा कहनेसे 
कार्यसिद्धि तो कुछ नही है । “ते विश्वस्य उपरि तरन्ति” [ ते ] ऐसे जीव सम्यर्दृष्टि 
है जो कोई, वे [ विश्वस्य उपरि ) कहे है जो दोनो जातिके जीव उन दोनोके ऊपर 
होकर, [ तरन्ति ] सकल कर्मोका क्षय कर मोक्षपदको प्राप्त होते है। कंसे है वे ? “ये 
सतत स्वय ज्ञानं भवन्त' कर्म न कुवेन्ति प्रमादस्य वश जातु न यान्ति” [ ये ] जो कोई 


६२ समयसार-कलश 


निकट संसारी सम्यग्दष्टि जीव [ सतत ) निरन्तर [ स्वयं ज्ञानं ] शुद्ध ज्ञानस्वरूप 
[ भबन्तः ] परिणमते हैं, [ कर्म न कुबन्ति ] अ्रनेक प्रकारकी क्रियाकों मोक्षमार्गं जानकर 
नहीं करते है, भावार्थ इस प्रकार है-- जिस प्रकार कर्मके उदयमें शरीर विद्यमान है 
पर हेयरूप जानते है, उसी प्रकार अनेक प्रकारकी क्रियाये विद्यमान हैं पर हेयरूप 
जानते है। [ प्रमादस्य व्श जातु न यान्ति ] क्रिया तो कुछ नहीं--ऐसा जानकर 
विषयी असंयमी भी कदाचित्‌ नही होते, क्योकि अ्सयमका कारणा तीत्र सक्‍लेश परिणाम 
है सो तो संक्लेश मूल ही से गया है। ऐसे जो सम्यर्हृष्टि जीव वे जीव तत्काल मात्र 
मोक्षपदको पाते है ॥ १२-११ १॥। 


( मन्दाक्रान्ता ) 
भेदोन्‍न्माद॑ भूमरसभराज्नाटयत्पीतमोहं 
मूलोन्मूलं सकलमपि तत्कर्म कृत्वा बलेन । 
हेलोन्मीलत्परसकलया  साधंमारब्धकेलि 
ज्ञानज्योतिः:कवलिततम:प्रोज्जजुम्भे भरेण ॥१३-११२॥ 


खण्डान्बय सद्दित अर्थ--'ज्ञानज्योति. भरेण प्रोज्जजुम्भे” [ ज्ञानज्योतिः ] 
शुद्ध स्वरूपका प्रकाश [ भरेण ] अपनी सम्पूर्ण सामर्थ्यके द्वारा [ प्रोज्जजुम्मे ] प्रगट 
हुआ । कंसा है ? 'हेलोन्मीलत्परमकलया सार्द्ध आरव्धकेलि” [ हेला ] सहजरूपसे 
[ उन्‍्मीलत्‌ ] प्रगट हुए [ परमकलया ] निरन्तरपने अतीन्द्रिय सुखप्रवाहके [ सादे ] 
साथ [ आरब्धकेलि ] प्राप्त किया है परिणमन जिसने, ऐसा है। और कंसा है ? 
“कवलिततम.” [ कबलित ] टूर किया है [ तमः ] मिथ्यात्वअन्धकार जिसने, ऐसा है । 
ऐसा जिस प्रकार हुआ है उस प्रकार कहते है--“तत्कर्म सकलमपि बलेन मूलोन्मूलं 
कृत्वा' [ तत्‌ ] कही है अनेक प्रकार [ कर्म ) भावरूप अथवा द्रव्यरूप क्रिया सकल 
आपि ] पापरूप अथवा पुण्यरूप-( उसे ) [ बलेन ]) बलजोरीसे [ मूलोन्मूलं कृत्वा ] 
जितनी क्रिया है वह सब मोक्षमार्ग नहीं है ऐसा जान समस्त क्ियामे ममत्वका त्याग 
कर शुद्ध ज्ञान मोक्षमार्ग है ऐसा सिद्धान्त सिद्ध हुआ । कैसा है कर्म ? “भेदोन्माद” 
[ भेद | शुभ क्रिया मोक्षमार्ग ऐसा पक्षपातरूप भेद ( अ्रन्तर ) उससे [ उन्मादं ] हुआ है 
गहिलपना ( पागलपना ) जिसमे, ऐसा है। और कैसा है ? “पीतमोहं” [ पीत ] 


पृण्य-पाप-प्रधिकार ध्रे 


निगला है [ मोहं ] विपरीतपना जिसने, ऐसा है। जैसे कोई धतूराका पान कर 
गहिल होता है ऐसा है जो पुण्यकर्मको भला मानता है | झौर कैसा है ? “भ्रमरसभरातृ 
नाटयत्‌” [ भ्रम ] धोखा, उसका [ रस ] अ्रमल, उसका [ भरात्‌ ) अत्यन्त चढ़ना, 
उससे [ नाटयतू ] नाचता है। भावार्थ इस प्रकार है--जिस प्रकार कोई धतूरा पीकर 
सुध जानेपर नाचता है उसी प्रकार मिथ्यात्वकरमंके उदयमे शुद्ध स्वरूपके अनुभवसे 
भृष्ट है । शुभ कमंके उदयसे जो देव आदि पदवी, उसमे रंजायमान होता है कि मैं देव, 
मेरे ऐसी विभूति, सो तो पुण्यकमंके उदयसे, ऐसा मानकर बार-बार रंजायमान 


होता है ॥१३-११२॥ 





[५ ] 
आसव-श्रधिकार 


जया उकुकात->--, 
( द्रतविलम्बित ) 


ग्रथ महामदनिर्भ रमन्धरं 
समररंगपरागतमास््वम। 
अयमुदारगंभी रमहो दयो 

जयति दुर्जयबोधधनुधर: ॥॥१-११३॥। 


खण्डान्बय सहित अर्थ--'भ्रथ अय॒दुर्जयबोधधनुरधर आख्रव जयति” [ अथ ] 
यहाँसे लेकर [ अय॑ दुर्जय ] यह भ्रखण्डित प्रताप, ऐसा [ बोध ] शुद्ध स्वरूप अनुभव, 
ऐसा है [ धनुधेरः ] महायोधा, वह [ आदर ] अशुद्ध रागादि परिगामलक्षगा आखव, 
उसको [ जयति ] मेटता है । भावार्थ इस प्रकार है--यहाँसे लेकर आख़वका स्वरूप 
कहते है । कैसा है ज्ञान योद्धा ? “उदार-गम्भीरमहोदय ” [ उदार ] शाश्वत ऐसा है 
[ गम्भीर ] अनन्त शक्ति विराजमान, ऐसा है [ महोदयः ] स्वरूप जिसका ऐसा है । 
कसा है आखसत्रव ? “महामदनिर्भ र्मन्थर'” | महामद ) समस्त ससारी जीवराशि आखव- 
के आधीन है, उससे हुआ है गवे-प्रभिमान, उससे [ निभर ] मग्त हुआ है [ मन्थरं ] 
मतवालाकी भाँति, ऐसा है । समररज्जपरागत” [ समर ] सग्राम ऐसी ही [ रड्ढ ] भूमि, 
उसमे [ परागत॑ |] सनन्‍्मुख आया है। भावार्थ इस प्रकार है--जिस प्रकार प्रकाश 
ग्रन्थकारका परस्पर विरोध है उसी प्रकार शुद्ध ज्ञान और आख्रवकों परस्पर 
विरोध है ॥|१-११३॥ 
( शालिनी ) 
भावो रागद्व षमोहेविना यो 
जीवस्य स्याद्‌ ज्ञाननिव त्त एव । 


आखस््रव-अधिकार हर 


रुन्धन्‌ सर्वान्‌ द्रव्यकर्मासकेधान 
एथो 5भाव:सर्वभावास्॒रवाणाम_ ॥२-११४॥॥ 
खण्टान्वय सहित अथे--“जीवस्य य- भाव: ज्ञाननिवृ त्त एव स्यात्‌” [ जीवस्‍्प ] 
काललब्धि प्राप्त होनेसे प्रगट हुआ है सम्यक्त्वगुणा जिसका ऐसा है जो कोई जीव, उसका 
[ यश भावः ] जो कोई सम्यक्त्वपूर्वक शुद्धस्वरूपअनुभवरूप परिणाम। ऐसा परिणाम 
कंसा होता है ? [ ब्ाननिद्व त एव स्थात्‌ ] शुद्ध ज्ञानचेतनामात्र है । उस कारणसे “एष:” 
ऐसा है जो शुद्ध चेतनामात्र परिणाम, वह “सर्वभावास्रवाणा ग्रभाव ” [ सर्व ] श्रसंख्यात 
लोकमात्र जितने [ भाव ] अशुद्ध चेतनारूप राग, हेष, मोह आदि जीवके विभावपरिणाम 
होते हैं जो [ आख्वाणां ] ज्ञानावरणादि पुदू्गलकर्मके आगमनको निमित्तमात्र है उनके 
[ अभावः ै मूलोन्मूल विनाश है । भावार्थ इस प्रकार है--जिस काल शुद्ध चैतन्यवस्तुकी 
प्राप्ति होती है उस काल मिथ्यात्व राग ठं षरूप जीवका विभावपरिणाम मिठता है, 
इसलिए एक ही काल है, समयका गअन्तर नहीं है | कसा है शुद्ध भाव ? “रागढ ष-मोहैः 
विना” रागादि परिणाम रहित है । शुद्ध चेतनामात्र भाव है । और कंसा है ? “द्रव्य+ 
कर्मात्नवौधान्‌ सर्वान्‌ रुन्धन्‌” [ द्रव्यकर्म ] ज्ञानावरणादि कमंपर्यायरूप परिणामा है 
पुद्गलपिण्ड, उसका [ आख्रव ] होता है धाराप्रवाहरूप समय-समय आआात्मप्रदेशोंके साथ 
एकक्षेत्रावगाह, उसका [ ओघ ] समूह । भावार्थ इस प्रकार है--ज्ञानावरणादिरूप 
कर्मवर्गगा परिणमती है, उसके भेद असख्यात लोकमात्र है। उसके [ सर्वान्‌ ] जितने 
धारारूप आते हैं कर्म उन सबको [ रुन्धन्‌ ] रोकता हुआ । भावार्थ इस प्रकार है-- 
जो कोई ऐसा मानेगा कि जीवका शुद्ध भाव होता हुआ रागादि अशुद्ध परिणामका नाश 
करता है, आख््रव जैसा ही होता है वैसा ही होता है सो ऐसा तो नहीं, जैसा कहते हैं 
बेसा है-- जीवके शुद्ध भावरूप परिणमने पर अवश्य ही अशुद्धभाव मिटता है । अशुद्ध 
भावके मिटने पर भवश्य ही द्रव्यकर्मरूप आख््रव मिटता है, इसलिये शुद्ध भाव उपादेय 
है, अन्य समस्त विकल्‍प हेय है २-१ १४॥ 
( उपजाति ) 

भावास्तरवाभावमर्य॑ प्रपन्‍न्नो 

द्रव्यास्रवेध्य: स्वत एवं भिन्न: । 

ज्ञानी सदा ज्ञानमयक्भावो 

निरासवो ज्ञायक एक एब ॥॥३-११५॥। 


दर समयसार-कलशझ्म 


खण्हान्वय सहित अथ--“ श्रय॑ ज्ञानी निराख॒व एव” [ अय॑ ] द्रव्यरूप विद्यमान 
! वह [ ब्वानी ] सम्यग्हष्टि जीव [ निराखवः एवं ]) भ्राखवसे रहित है। भावार्थ 
(स॒ प्रकार है-सम्यग्दष्टि जीवोंकी नौध कर ( समभ पूर्वक ) विचारने पर 
गरास्नवर घटता नहीं। कैसा है ज्ञानी ” “एक: रागादि अशुद्ध परिणामसे रहित है, 
एुद्धस्वरूप परिणमा है। और कंसा है ? “ज्ञायक.” स्वद्रव्यस्वरूप परद्रव्यस्वरूप समस्त 
ये वसस्‍्तुको जाननेके लिए समर्थ है । भावार्थ इस प्रकार है-ज्ञायकमात्र है, रागादि 
प्रशुद्ध रूप नही है । और कंसा है ? “सदा ज्ञानमयकभाव ” [ सदा ] से काल धारा- 
वाहरूप [ ब्लानमय ] चेतनरूप ऐसा है [ एकभावः ] एक परिग्गाम जिसका, ऐसा है, 
गवार्थ इस प्रकार है--जितने विकल्प है वे सब मिथ्या । ज्ञानमात्र वस्तुका स्वरूप था 
गो अविनश्वर रहा । निराखवपना सम्यग्दृष्टि जीवको जिस प्रकार घटता है उस प्रकार 
#हले हैं-- भावासत्रवाभाव प्रपन्न. [ भावासत्रव ] मिथ्यात्व राग हू षरूप अशुद्ध चेतना- 
7रिणाम, उसका [ अभाव ] विनाश, उसको [ श्रपन्नः ] प्राप्त हुआ है। भावार्थ इस 
कार है--प्रनन्‍्त कालसे लेकर जीव मिथ्यादृष्टि होता हुआ मिथ्यात्व, राग, द्वे षरूप 
रिगमता था, उसका नाम आख्रव है । सो तो काललब्धि प्राप्त होने पर वही जीव सम्यक्त्व 
रर्यायरूप परिणमा, शुद्धतारूप परिरणमा, अशुद्ध परिगगाम मिटा इसलिए भावासवसे 
तो इस प्रकार रहित हुआ । “द्रव्यास्रवेभ्य. स्वत एवं भिन्न ” [ द्रव्याम्रवेभ्यः ] ज्ञाना- 
्रणणादि कर्म पर्यायरूप जीवके प्रदेशोमे बैठे है पुदूगलपिण्ड, उनसे [ म्बतः ] स्वभावसे 
भिन्नः एवं ] सर्वे काल निराला ही है। भावार्थ इस प्रकार है--आ्राख्नव दो प्रकारका 
!। विवरगा--एक द्रव्यास्रत्र है, एक भावास्रव है । द्रव्याखव कहने पर कर्मरूप बैठे 
! आत्माके प्रदेशोमे पुद्गलपिण्ड, ऐसे द्रव्यास्वसे जीव स्वभाव ही से रहित है । यद्यपि 
गीवके प्रदेश कम पुद्गलपिण्डके प्रदेश एक ही क्षेत्रमें रहते है तथापि परस्पर एक द्रव्य- 
हप नहीं होते है, अपने अपने द्रव्य गुण पर्यायरूप रहते है। इसलिये पुदूगलपिण्डसे जीव 
भन्न है। भावास्रव कहने पर मोह राग द्वेषरूप विभाव अशुद्धचेतन परिणाम सो ऐसा 
रिग्गाम यद्यपि जीवके मिथ्यादृष्टि अवस्थामे विद्यमान ही था तथापि सम्यक्त्वरूप 
रिणमने पर झशुद्ध परिगाम मिटा | इस कारगा सम्यर्हष्टि जीव भावाखवसे रहित है । 
[ससे ऐसा अर्थ निपजा कि सम्यर्दृष्टि जीव निराख्रव है ।३-११५॥। 


और सम्यग्हृष्टि जीव जिस प्रकार निराखत्रव है उस प्रकार कहते है-- 


आख़ब-प्रधिकार 8७ 
( शादू लक्षिक्रीडित ) 


सन्न्यस्यश्निजबृद्धिपर्वसनिशं रागं समग्रं स्वयं 
वारंवारमबुद्धिपर्यंमपि त॑ जेतु स्वर्शाक्त स्पशन्‌ । 
उच्छिन्दनपरवृत्तिमेव सकलां ज्ञानस्य पूर्णो भवन्‌ 

श्रात्मा नित्यनिराखवों भवति हि ज्ञानी यदा स्यात्तदा ॥४-११६॥४ 


खण्डान्वयसहित अर्थ-- आत्मा यदा ज्ञानी स्थात्‌ तदा नित्यनिराखवःभवति” 
[ आत्मा ) जीवद्रव्य [ यद्वा ] जिसी काल [ ज्ञानी स्थात्‌ ] प्रनंत कालसे विज्ञाव 
मिथ्यात्वभावरूप परिणमा था सो निकट सामग्री पाकर सहज ही विभाव परिणाम छूट 
जाता है, स्वभाव सम्यकत्वरूप परिशुम॒त्रा है। ऐसा कोई जीव होता है | [ वदा ] उस 
कालसे लेकर पूरे आगामी कालमे [ नित्यनिराखवः ] सर्वथा सर्वे काल सम्यर्हृष्टि जीव 
आख्रवसे रहित [ भवति ] होता है। भावार्थ इस प्रकार है--कोई संदेह करेगा कि 
सम्यग्दृष्टि आख़ब सहित है कि आखसत्रव रहित हैं ? समाधान ऐसा कि झ्ाख्रवसे रहित 
है । क्या करता हुआ निरास्तव है ? “निजबुद्धिपूर्व राग समग्र अनिशं स्वयं सन्न्‍्यस्यव्‌ 
[ निज ] अपने [ घुद्धि ] मनको [ पूष ] आलम्बन कर होता है जितना मोह शा द्वेष- 
रूप अशुद्ध परिणाम ऐसा जो [ रागं ] घर द्रव्यके साथ रंजित परिणाम, जो [ समग्र ] 
असख्यात लोकमान्र भेदरूप है, उसे [ अनिश ] सम्यक्त्वकी उत्पत्तिक कालसे लेकर 
आगामी सर्व कालमे [ स्वयं ] सहज ही [ सन्न्‍्यस्पन्‌ | छोडता हुआ । भावार्थ इस 
प्रकार है--ताना प्रकारके कर्मके उदयमे नाना प्रकारकी ससार-शरीर-भोग सामग्री 
होती है । इस समस्त सामग्रीको भोगता हुआ मैं देव हूँ, मैं मनुष्य हूँ, मैं सुखी हूँ, मैं 
दुःखी हूँ, इत्यादिरूप रजायमान नहीं होता । जानता है--मैं चेतनामात्र शुद्धस्वरूप हूँ, 
यह समस्त कर्मकी रचना है | ऐसा अनुभवते हुए मनका व्यापाररूप राग मिटता है। 
“भबुद्धिपूर्व अपि त॑ जेतु बारवारं स्वशक्ति स्पृशन्‌” [ अबुद्धिपू्व ] मनके आलम्बन बिना 
मोहकर्मके उदयरूप निमित्तकारणसे परिरामे है अशुद्धतारूप जीवके प्रदेश, [ त॑ अपि ] 
उसको भी [ जेतु ] जीतनेके लिए [ वारवारं ] अखण्डितधाराप्रवाहरूप [ स्वशरक्ति ] 
शुद्ध चैतन्य वस्तु, उसको [ स्पृशन्‌ ] स्वानुभवप्रत्यक्षरूपसे प्रास्वादता हुआ । भावाथे इस 
प्रकार है--मिथ्यात्व रागद्वेषरूप है जो जीवके अ्रशुद्धंचेतनारूप विभाव परिणाम वे दो 
प्रकारके हैं--एक परिणाम बुद्धिपूर्वक हैं, एक परिणाम अबुद्धिपूर्वक है। विवरण-- 
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बुद्धिपुवक कहने पर जो सब परिणाम मनके द्वारा प्रवर्तते हैं, बाह्य विषयके आधारसे 
प्रवर्तते हैं। प्रव्तते हुए वह जीव आप भी जानता है कि मेरा परिणाम इस रूप है | तथा 
अन्य जीव भी अनुमान करके जानता है जो इस जीवके ऐसा परिणाम है। ऐसा परिणाम 
बुद्धिपूवेक कहा जाता है । सो ऐसे परिग्गामको सम्यग्हृष्टि जीव मेट सकता है, क्योकि 
ऐसा परिणाम जीवकी जानकारीमें है । शुद्धस्वरूपका अनुभव होने पर जीवके सहाराका 
भी है, इसलिए सम्यग्हष्टि जीव पहले ही ऐसा परिणाम मेटता है । अबुद्धि पूर्वक परिणाम 
कहने पर पाँच इन्द्रिय और मनके व्यापारके बिना ही मोहकमंके उदयका निमित्त कर 
मोह राग द्वेषरूप अशुद्धविभावपरिणामरूप आप स्वय जीव द्रव्य असंख्यात प्रदेशोमे 
परिणमता है सो ऐसा परिणमन जीवकी जानकारीमे नहीं है श्रौर जीवके सहाराका 
भी नही है, इसलिए जिस किसी प्रकार मेटा जाता नही । झ्तएणव ऐसे परिणामकों 
मेटनेके लिये निरन्तरपने शुद्ध स्वरूपको अनुभवता है, शुद्ध स्वरूपका अनुभव करने पर 
सहज ही मिटेगा । दूसरा उपाय तो कोई नही, इसलिए एक शुद्ध स्वरूपका अनुभव 
उपाय है । और क्‍या करता हुग्रा निरास्रव होता है ? “एवं परवृत्ति सकला उच्छिन्दन्‌” 
[ एवं ] अवश्य ही [ पर ] जितनी ज्ञेय वस्तु है उसमे [ ब्ृत्ति ] रजकपना ऐसी परिणाम- 
क्रिया, जो [ सकलां ] जितनी है शुभरूप अथवा अश्युभरूप, उसको [ उच्छिन्दन ] मूलसे 
ही उखारता हुआ सम्यरदृष्टि निराखव होता है। भावार्थ इस प्रकार है--ज्ञेय-ज्ञायकका 
सम्बन्ध दो प्रकार है--एक तो जानपनामात्र है, राग-हेपरूप नहीं है। यथा--कंवली 
सकल ज्ैय वस्तुको देखते जानते है परन्तु किसी वस्तुमें राग-द्वेघष नहीं करते | उसका 
नाम शुद्ध ज्ञानचेतना कहा जाता है । सो सम्यग्दृष्टि जीवके शुद्ध ज्ञानचेतनारूप जानपना 
है, इसलिए मोक्षका काररा है-बन्धका कारगा नही है | दूसरा जानपना ऐसा जो कितनी 
ही विषयरूप वस्तुका जानपना भी है और मोह कर्मके उदयका निमित्त पाकर इष्टमे 
राग करता है, भोगकी अभिलाषा करता है तथा अनिष्टमे द्वेघ. करता है, अरुचि करता 
है सो ऐसे राग-द्ेषसे मिला हुआ है जो ज्ञान उसका नाम अशुद्ध चेतनालक्षरण कर्मचेतना 
कर्मफलचेतनारूप कहा जाता है, इसलिए बन्धका कारण है । ऐसा परिगामन सम्यर- 
दृश्िके नही है, क्योकि मिथ्यात्वरूप परिणाम गया होनेसे ऐसा परिणमन नही होता है। 
ऐसा अशुद्ध ज्ञानचेतनारूप परिग्णाम मिथ्यादृष्टिके होता है। और कैसा होता हुआ 
निराख्रव होता है ? “ज्ञानस्थ ५गां भवन्‌” पूर्ण ज्ञानरूप होता हुआ । भावार्थ इस प्रकार 
है--शानका खण्डितपना यह कि वह राग-द्वेपसे मिला हुआ है। राग-ह्वप गये होनेसे 
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ज्ञानका पूर्णणना कहा जाता है। ऐसा होता हुआ सम्यग्दृष्टि जीव निराखव 
है ॥ ४-११६ ॥। 


( प्रनुष्ट्ूप ) 
सर्वस्यामेव जीवन्त्यां द्रव्यप्रत्ययसन्ततो । 
कतो निरास्रवो ज्ञानो नित्यमेवेति चेन्मतिः ॥५-११७॥ 


खण्डान्वय सहित अर्थ--यहाँ कोई आशंका करता है--सम्यर्दृष्टि जीव सर्वथा 
निराखव कहा और ऐसा ही है । परन्तु ज्ञानावरणादि द्रव्यपिण्ड जेसा था वैसा ही 
विद्यमान है । तथा उस कर्मके उदयमें नाना प्रकारकी भोगसामग्री जैसी थी वैसी ही 
है । तथा उस कमंके उदयमे नाना प्रकारके सुख-दु खको भोगता है, इन्द्रिय-शरीर- 
सम्बन्धी भोग सामग्री जैसी थी वैसी ही है | सम्यग्टष्टि जीव उस सामग्रीको भोगता भी 
है । इतनी सामग्रीके रहते हुए निराखरवपना कैसे घटित होता है ऐसा कोई प्रश्न करता 
है. द्रव्यप्रत्ययसन्ततौ सर्वेस्थामेव जीवन्त्यां ज्ञानी नित्यं निराखव कुत:” [ द्रव्यप्रत्यय ] 
जीवके प्रदेशोंमे परिणमा है पुदूगल पिण्डरूप अनेक प्रकारका मोहनीयकर्म, उसकी 
[ सनन्‍्ततों ] सन्‍्तति-स्थितिबन्धरूप बहुत काल पर्य॑न्त जीवके प्रदेशोंमें रहती है। [सर्बस्यां] 
जितनी होती, जैसी होती [ जीबन्त्यां ] उतनी ही है, विद्यमान है, वैसी ही है । [ एवं ] 
निरचयसे फिर भी [ ज्ञानी ] सम्यग्हष्टि जीव [ नित्य निराखवः ] सर्वथा सर्व काल 
आख़बसे रहित है ऐसा जो कहा सो [ कुंतः |] क्या विचार करके कहा “चेत्‌ इति 
मति,” [ येत्‌ ] भो शिष्य ! यदि [ इति मतिः | तेरे मनमे ऐसी आ्राशंका है तो उत्तर 
सुन, कहते है ॥५-११७॥ 
( मालिनी ) 

विजह॒ति न हि सत्ता प्रत्यया: पू्वंबद्धाः 

समयमसनुसरन्तो यद्यपि द्रव्यरूपा: । 

तदपि सकलरागद्ठ षसोहव्युदासा- 

ववतरति न जात ज्ञानिनः कमंबन्ध: ॥६-११८॥। 


खण्डान्वय सहित अथे--- तदपि ज्ञानिन: जातु कर्मबन्ध: न अवतरति” [तदपि] 
तो भी [ ज्ञानिनः ] सम्यग्दृष्टि जीवके [ जातु ] कदाचित्‌ किसी भी नयसे [ कमक्‍न्धः ] 
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ज्ञानावरणादिरूप पुद्गलपिण्डका नुतन आगमन-कर्मरूप परिणमन [ न अवतरति ] 
नहीं होता । अ्रथवा जो कभी सूक्ष्म अबुद्धिपृर्वक राग-ठेष परिणामसे बन्ध होता है, अति 
ही अल्प बन्ध होता है तो भी सम्यग्हृष्टि जीवके बन्ध होता है ऐसा कोई तीनों कालोंमे 
कह सकता नहीं । आगे कैसा होनेसे बन्ध नहीं? 'सकलरागद्ठे षमोहव्युदासात्‌ ” जिस 
कारणसे ऐसा है उस कारणसे बन्ध नही घटित होता । [ सकल ] जितने शुभरूप अथवा 
अशुभरूप [ राग ] प्रीतिरूप परिणाम [ द्वंष ] दुष्ट परिणाम [ मोह ] पुदुगलद्रव्यकी 
विचित्रतामे आत्मबुद्धि ऐसा विपरीतरूप परिणाम, ऐसे [ ब्युदासात्‌ ] तीनों ही परि- 
णामोंसे रहितपना ऐसा कारण है, इससे सामग्रीके विद्यमान होते हुए भी सम्यग्दृष्टि 
जीव कर्मबन्धका कर्ता नही है । विद्यमान सामग्री जिस प्रकार है उस प्रकार कहते 
हैं-- यद्यपि पूर्वबद्धा प्रत्यया द्रव्यरूपा सत्ता न हि विजह॒ति” [ यद्यपि ] जो ऐसा भी 
है कि [ पू्वबद्धा! ] सम्यक्त्वकी उत्पत्तिके पहले जीव मिथ्याहृष्टि था, इससे मिथ्यात्व, 
राग, ह षरूप परिस्णामके द्वारा बाँधे थे जो [ द्रव्यरूपाः प्त्ययाः ] मिथ्यात्वरूप तथा 
चारित्रमोहरूप पुदुगल कर्मपिण्ड, वे [ सत्तां | स्थिति बन्धरूप होकर जीवके प्रदेशोंमे 
कर्मरूप विद्यमान है ऐसे अपने अस्तित्वकों [ न हि विजहति ] नहीं छोडते है । उदय भी 
देते है ऐसा कहते है--समयं अनुसरन्त' अपि | समय ] समय समय प्रति अखण्डित 
धाराप्रवाहरूप [ अनुसरन्तः अपि ] उदय भी देते है, तथापि सम्यग्हृष्टि कर्मबन्धका कर्ता 
नही है । भावार्थ इस प्रकार हें--कोई अनादिकालका मिथ्याहृष्टि जीव काललव्धिको 
प्राप्त करता हुआ सम्यकत्व गुणरूप परिणमा, चारित्रमोह कर्मकी सत्ता विद्यमान है, 
उदय भी विद्यमान है, पचेन्द्रिय विषयसस्कार विद्यमान है, भोगता भी है 
भोगता हुआ ज्ञान गुणके हारा बेदक भी है, तथापि जिस प्रकार मिथ्याहृष्टि जीव 
आत्मस्वरूपको नहीं जानता है, कमंके उदयको आप कर जानता है, इससे इृष्ट-अनिष्ट 
विषय सामग्रीको भोगता हुभ्ना राग-द्रेष करता है, इससे कर्मका बधक होता है उस प्रकार 
सम्यग्हृष्टि जीव नही है | सम्यग्दष्टि जीव आत्माको शुद्धस्वरूप अनुभवता है, शरीर आदि 
समस्त सामग्रीको कर्मका उदय जानता है, आये उदयको खपाता है। परन्तु अन्तरगमे 
परम उदासीन है, इसलिए सम्यम्टृष्टि जीवको कर्मबन्ध नही है । ऐसी अवस्था सम्यग्हृष्टि 
जीवके सर्वकाल नहीं । जब तक सकल कर्मोका क्षय कर निर्वागापदवीको प्राप्त करता 
है तब तक ऐसी अवस्था है जब निर्वागापद प्राप्त करेगा उस कालका तो कुछ कहना 
ही नहीं--साक्षात्‌ परमात्मा है ।।६-११८॥ 


आखस्रव-अधिकार श्ण्र 


( अनुष्ट्प्‌ ) 


 छकऊ5 


रागहेषविसोहानां ज्ञानिनो यदसम्भव: । 
तत एव न बन्धो 5स्य ते हि बन्धस्थ कारणम्‌ ॥७-११८े॥ 


खण्डान्वय सहित अथ--ऐसा कहा कि सम्यग्दृष्टि जीवके बन्ध नहीं है सो ऐसी 
प्रतीति जिस प्रकार होती है उस प्रकार और कहते है--“यत्‌ ज्ञानिनः रागद्वेषविमोहानां 
अ्रसम्भव ततः अ्रस्य बन्ध: न [ यत्‌ ] जिस कारण [ बज्ञानिनः ] सम्यग्दृष्टि जीवके 
[ राग ] रजकपरिण्ाम [द्वष ] उद्वंग [ विमोहानां ] प्रतीतिका विपरीतपना ऐसे 
प्रशुद्ध भावोकी [ अस्म्भवः ] विद्यमानता नही है। भावार्थ इस प्रकार है--सम्यन्दृष्टि 
जीव कर्मके उदयमें रंजायमान नहीं होता, इसलिये रागादिक नही हैं [ तत) ] उस 
कारणसे [ अस्य ] सम्यग्दृष्टि जीवके [ बन्धः न ] ज्ञानावरणादि द्रव्यकरमंका बन्ध 
नही है । “एवं” निश्चयसे ऐसा ही द्रव्यका स्वरूप है । “हि ते बन्धस्य कारण” [ हि ] 
जिस कारणा [ ते ] राग, हू ष, मोह ऐसे अशुद्ध परिणाम [ बन्धस्य कारण ] बन्धके 
कारण है। भावार्थ इस प्रकार है--कोई अज्ञानी जीव ऐसा मानेगा कि सम्यग्दृष्टि 
जीवके चारित्रमोहका उदय तो है, वह उदयमात्र होने पर आगामी ज्ञानावरणादि कर्मका 
बन्ध होता होगा ? समाधान इस प्रकार है--चारित्रमोहका उदयमात्र होने पर बन्ध 
नहीं है । उदयके होने पर जो जीवके राग, हू ष, मोहपरिणाम हो तो कमेबन्ध होता है 
अन्यथा सहस्र कारण हो तो भी कमंबन्ध नही होता । राग, हंष, मोह परिणाम भी 
मिथ्यात्व कमंके उदयके सहारा है, मिथ्यात्वके जाने पर अ्रकेले चारित्रमोहके उदयके 
सहारा का राग, ढंष, मोह परिणाम नहीं है। इस कारण सम्यग्दृष्टिके राग, द्वं ष, 
मोहपरिणाम होता नहीं, इसलिए कर्मबन्धका कर्ता सम्यर्दृष्टि जीव नही होता 
॥७-११६॥ 


( वसन्ततिलका ) 


श्रध्यास्य शुद्धनयमुद्धतबो धचिह- 

मेकाग्रयमेव कलयन्ति सर्व ये ते 
रागादिमक्तमनसः सतत भवन्‍्तः 

पश्यन्ति बन्धविधुरं समयस्य सारम्‌ ॥॥८-१२०॥॥ 
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सण्हान्यय सहित अथ--“ये शुद्धनयं ऐकाग्र्यं एव सदा कलयन्ति” [ ये ] 
जो कोई आसन्न भव्य जीव [ शुद्धनयं ] निविकल्प शुद्ध चेतन्यवस्तुमात्रका, [ ऐकाग्रय ] 
समस्त रागादि विकल्पसे चित्तका निरोध कर [ एवं ]) चिकत्तमें निश्चय लाकर 
[ कलयन्ति ] भ्रखण्डित धाराप्रवाहरूप अभ्यास करते है [ सदा ] सर्व काल । कसा है ? 
“उद्धतबोधचिह्न ” [ उद्धत ] सर्व काल प्रगट जो [ बोध ] ज्ञानगुण वही है [ चिह्न ] 
लक्षण जिसका, ऐसा है। क्या करके 'भ्रध्यास्य/ जिस किसी प्रकार मनमें प्रतीति 
लाकर । “ते एवं समयस्य सारं पश्यन्ति” [ते एवं] वे ही जीव निश्चयसे [समयस्य सारं] 
सकल कमंसे रहित ग्रनन्तनचतुष्टय विराजमान परमात्मपदको [ पश्यन्ति ] प्रगटरूपसे 
पाते है। केसा पाते है ? “बन्धविधुर” [ बन्ध ] अनादि कालसे एकबन्धपर्यायरूप चला 
ग्राया था ज्ञानावरणादि कमंरूप पुदूगलपिण्ड, उससे [ विधुरे ] सवंथा रहित है । भावार्थ 
इस प्रकार है--सकल कमंके क्षयसे हुआ है शुद्ध, उसकी प्राप्ति होती है शुद्धस्वरूपका 
ग्रनुभव करते हुए । कंसे है वे जीव ? “रागादिमुक्तमनस ” राग, द्वेष, मोहसे रहित है 
परिणाम जिनका, ऐसे हैं। और कैसे है ” “सतत भवन्त.” [ सतत ] निरन्तरपने 
[ भवन्तः ] ऐसे ही है । भावार्थ इस प्रकार है--कोई जानेगा कि सर्वकाल प्रमादी रहता 
है, कभी एक जेसा कहा वैसा होता है सो इस प्रकार तो नही, सदा सर्वकाल शुद्धपनेरूप 
रहता है ॥॥८-१२०॥ 
( उसन्ततिलका ) 

प्रच्युत्य शुद्धनयतः पुनरेव ये तु 

रागादियोगमुपयान्ति विमुक्तबोधा: | 

ते कमंबन्धमिह बिभ्रति प्वंबद्ध- 

द्रव्यास्रबं: कृतविचित्रविकल्पजालम्‌ ॥६-१२१॥ 

खण्डान्वय सहित अथ-- तु पुन” ऐसा भी है--“ये शुद्धनयत. प्रच्युत्य 

रागादियोग उपयान्ति ते इह कमंबन्ध विभ्रति” [ ये ] जो कोई उपशमसम्यग्दृष्टि अथवा 
वेदकसम्यग्दृष्टि जीव [ शुद्धनयतः ] शुद्ध चेतन्यस्वरूपके अनुभवसे [ त्रच्युत्य ] भ्रष्ट हुए 
है तथा [ रागादि ] राग, दब, मोहरूप अशुद्ध परिगण्गाम [ योग ] रूप [ उपयान्ति ] 
होते है [ ते ) ऐसे है जो जीव वे [ कमबन्ध॑ ] ज्ञानावरणादि कर्मरूप पुदूगलपिण्ड 
[ विभ्रति ] नया उपाजित करते है। भावार्थ इस प्रकार है--सम्यग्दृष्टि जीव जब तक 
सम्यकत्वके परिणामोसे साबुत रहता है तब तक राम, द्वंष, मोहरूप अशुद्ध परिणामके 
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नहीं होनेंसे ज्ञानावरणादि कमेबन्ध नही होता । ( किन्तु ) जो सम्यग्दृष्टि जीव थे पीछे 
सम्यक्त्वके परिणामसे भ्रष्ट हुए, उनको राग,हंष, मोहरूप अशुद्ध परिणामक होनेसे 
ज्ञानावरणादि कर्मबन्ध होता है, क्योकि मिथ्यात्वके परिणाम अशुद्धरूप हैं। कैसे हैं वे 
जीव ? “विमुक्तबोधा:” [ विमृक्त ] छूटा है [ बोधाः ] शुद्धस्वरूपका अनुभव जिनका, 
ऐसे है । कैसा है कर्मबन्ध ? “पूर्वबद्धद्रव्यासवे कृतविचित्रविकल्पजालं” [ पूर्व ] सम्य- 
क्त्वके बिना उत्पन्न हुए [ बद्ध ] भिथ्यात्व, राग, द्वं षरूप परिणामके द्वारा बाँधे थे जो 
[ द्रव्याल्बेः ] पुदूगलपिण्डरूप मिथ्यात्वकर्म तथा चारित्र मोहकर्म उनके द्वारा [ कृत ] 
किया है [ विचित्र ] तानाप्रकार [ विकल्प ] राग, ढ्व ष, मोहपरिणाम, उसका [ जाल ] 
समूह ऐसा है । भावार्थ इस प्रकार है--जितने काल जीव सम्यक्त्वके भावरूप परिणमा 
था उतने काल चारित्रमोहकर्म कीले हुए सपंके समान अपना कार्य करनेके लिए समर्थ 
नही था । जब वही जीव सम्यक्त्वक भावसे भ्रष्ट हुआ मिथ्यात्व भावरूप परिणमा तब 
उकीले हुए सर्पके समान अपना कार्य करनेके लिए समर्थ हुआ । चारित्रमोहकमंका कार्य 
ऐसा जो जीवके अशुद्ध परिणमनका निमित्त होना । भावार्थ इस प्रकार है-- जीवके 
मिथ्यादृष्टि होनेपर चारित्रमोहका बन्ध भी होता है । जब जीव सम्यक्त्वको प्राप्त करता 
है तब चारित्रमोहक॑ उदयमें बन्ध होता है परन्तु बन्धशक्ति हीन होती है, इसलिए बंध 
नहीं कहलाता । इस कारण सम्यक्त्वके होनेपर चारित्रमोहको कीले हुए सपेके समान 
ऊपर कहा है। जब सम्यक्त्व छूट जाता है तब उकीले हुए सर्प के समान चारित्रमोहको 
कहा सो ऊपरके भावार्थका अभिप्राय जानना ॥६-१२१॥ 


( भ्रनुष्टुप्‌ ) 
इदसेवात्र तात्पर्य हेयः शुद्धनयो न हि। 
नास्ति बंधस्तदत्यागात्तत्त्यागादबंध एवं हि ॥१०-१२२॥ . 
खण्डान्यय सहित अथ--“अन्न इदं एव तात्पय॑” [ अन्न ] इस समस्त अधिकारमें 
[ इृदं एव तात्पर्य] निश्चयसे इतना ही कार्य है। वह कार्य कैसा ? “शुद्धनयः हेयः न 
हि” [ शुद्धनयः ) आत्माके शुद्ध स्वरूपका अनुभव [ हेयः न हि ] सूक्ष्म कालमात्र भी 
विसारने (भूलने) योग्य नही है। किस कारणा ? “हि ततू श्नत्यागात्‌ बन्ध: नास्ति” 


[हि ] जिस कारण [ तत्‌ ] शुद्ध स्वरूपका अनुभव, उसके [ अत्यागात्‌ ] नही छूटनेसे 
[ बन्धः नास्ति ] ज्ञानावरणादि कर्मका बन्ध नहीं होता । और किस कारण ? “तत्त्या- 


१०४ समयमसार कलश 


ताल्‌ बन्ध एब” [ तत्‌ ] शुद्ध स्वरूपका ग्रनुभव, उसके [ त्यागात्‌ ] छूटनेसे | बन्ध एवं ] 
ज्ञानावरणादि कर्मका बन्ध है। भावार्थ प्रगट है ॥0०-१२२॥। 
( शादू'लविक्रीडित ) 


धीरोदारमहिम्न्यनाविनिधने बोधे निबध्नन्धरति 

त्याज्य: शुद्धनयो न जातु कृतिभिः सर्बकथ: करंजाम्‌ । 
तत्स्था: स्वमरीचिचक्रमचि रात्सहत्य नियंद्वहिः 

पूर्ण शानधनोघधमेकमसचलं पश्यन्ति शान्तं मह: ॥११-१२३॥। 


खण्डान्वय सहित अथ--“क्ृतिभि जातु शुद्धनय. त्याज्य: न हि” [ क्ृतिमिः ] 
सम्यरदृष्टि जीवोंके द्वारा [ जातु ] सूक्ष्मकालमात्र भी [ शुद्धनय! ) शुद्ध चेतन्यमाश्र- 
वस्तुका अनुभव [ त्याज्यः न हि ] विस्मरण योग्य नही है । कैसा है शुद्धनय ? “बोधे 
धुति निबध्नन्‌” [ बोधे ] आत्मस्वरूपमे [ धूर्ति ] अतीन्द्रिय सुखस्वरूप परिणातिको 
[ निबध्नन्‌ ] परिराणाता है | कैसा है बोध ? “धीरोदारमहिम्नि” [ धीर ] शाश्वती 
[ उदार ] धाराप्रवाहरूप परिणमनशील, ऐसी है [ महिम्नि ] बढाई जिसकी, ऐसा है । 
और कैसा है ? “भ्रनादिनिधने” [ अनादि ] नही है ग्रादि [ अनिधने ] नहीं है अन्त 
जिसका, ऐसा है | और कंसा है शुद्धतय ? “कमरा सर्वकष ” [ कमणां ] ज्ञानावर- 
रादि पुदूगलकमंपिण्डका अथवा राग, द्वेष, मोहरूप अशुद्ध परिणामोका [ स्वेकषः ] 
मूलसे क्षयकरणशील है। “तत्रस्था शान्त मह पश्यन्ति” [ तत्रस्था: | शुद्धस्वरूप- 
अनुभवमे मग्न है जो जीव, वे [ शान्तं ] सर्व उपाधिसे रहित ऐसे [ महः ] चेतन्यद्रव्य 
को [ पश्यन्ति ] प्रत्यक्षरूपसे प्राप्त करते है । भावार्भ इस प्रकार है--परमात्मपदकों 
प्राप्त होते है । कंसा है मह ? “पूर्ण” असख्यात प्रदेश ज्ञान विराजमान है। और कैसा 
है ? “ज्ञानबनौध” चेतनागुणका पुज है। और कंसा है ? “एक” समस्त विकल्पसे 
रहित निबिकल्प वस्तुमात्र है। और कैसा है ? “अग्रचल' करंसयोगके मिटनेसे निड्चल 
है। क्या करके ऐसे स्वरूपकी प्राप्नि होती है ? “स्वमरीचिचक्र अचिरात्‌ संहत्य” 
[ स्वमरीचिचक्र ] भूठ है, भ्रम है जो कर्मकी सामग्री इन्द्रिय, शरीर रागादियें 
आत्मबुद्धि, उसको [ अचिरात्‌ ] तत्कालमात्र [ संहत्य ] विनाशकर । कैसा है 
मरीचिचक्र ? “बहिः निर्यत्‌” अनात्मपदार्थोमे भ्रमता है। भावार्थ इस प्रकार है-- 
परमात्मपदकी प्राप्ति होनेपर समस्त विकल्प मिटते है ॥११-१२३॥ 


ग्रास्नव-प्रधिकार श्भ्ध्‌ 
( मन्दा कान्ता ) 


रागादीनां झगिति विगमात्सवंतो 5प्यासवाणां 
नित्योद्योतं किमपि परम वस्तु संपश्यतो3न्तः । 
स्फारस्फार: स्वरसविसरे: प्लावयत्सवंभावा- 
नालोकान्तादचलमतुल ज्ञानमुन्मग्नमेतत्‌ ॥१२-१२४॥ 


खण्डान्यय सहित अथ--“एतत्‌ ज्ञान उन्‍्मग्न” [ एतत्‌ ] जैसा कहा है वैसा 
शुद्ध [ ज्ञानं ] शुद्ध चंतन्यप्रकाश [ उन्मग्नं ] प्रगट हुआ । जिसको ज्ञान प्रगट हुआ वह 
जीव कंसा है ? “किमपि वस्तु अन्त सपर्यत.” [ किमपि वस्तु ) निविकल्पसत्तामात्र 
कुछ वस्तु, उसको [ अन्तः संपश्यतः ] भावश्र्‌ तज्ञानके द्वारा प्रत्यक्षपने' अवलम्बता है। 
भावार्थ इस प्रकार है--शुद्ध स्वरूपके अनुभव काल जीव काष्ठके समान जड है ऐसा 
भी नही है, सामान्यतया सविकल्पी जीवके समान विकलषी भी नही है, भावश्न्‌ तज्ञानके 


द्वारा कुछ निविकल्प वस्तुमात्रको अवलम्बता है। अवश्य अवलम्बता है। “परम” ऐसे 
अवलम्बनको वचनद्वारसे कहनेको समर्थपना नही है, इसलिए कहना शकक्‍्य नही । कैसा है 
शुद्ध ज्ञानप्रकाश ? “नित्योद्योत अविनाशी है प्रकाश जिसका । किस कारणसे ? 
“रागादीना भगिति विगमात्‌” [ रागादीनां ] राग, दष, मोहकी जातिके हैं जितने 
असख्यात लोकमात्र भ्रशुद्ध परिणाम उनका [ झ्गिति विभमात्‌ ] तत्काल विनाश होनेसे । 
कैसे है अशुद्धपरिगाम ? “स्वत अपि आख्रवाणा [ सबृतः अपि ] सर्वथा प्रकार 
[ आखवाणां ) आखस्रव ऐसा नाम-सज्ञा है जिनकी, ऐसे है। भावार्थ इस प्रकार है- 
जीवके अशुद्ध रागादि परिणामको सच्चा आख़वपना घटता है, उनका निमित्त पाकर 
कर्मरूप आख़बती है जो परुदुगलकी वर्गंगा वे तो अशुद्धपरिणामके सहारेकी है, इसलिए 
उनकी कौन बात, परिणामोके शुद्ध होनेपर सहज ही मिटती है। और कंसा है शुद्ध 
ज्ञान * 'सर्वभावान्‌ प्लावयन्‌ [ सवभावान्‌ ] जितने ज्ञेयवस्तु अतीत, अनागत, 
वर्तमानपर्यायसे सहित है उनको [ प्लावयन ] अपनेमे प्रतिविम्बित करता हुश्रा । किसके 
द्वारा १ “स्वरसविसरे” [ स्व॒रस ] चिद्र[प ग्रुग, उसकी [ बिसरेः ] अनन्तशक्ति, उसके 
द्वारा । कैसी है वे ? “स्फारस्फारै.” [ सस्‍्फार ] अनन्त शक्ति, उससे भी [ स्फारः ] 
अनन्तानन्तगुणी है । भावार्थ इस प्रकार है--द्रव्य अनन्त है, उनसे पर्यायभेद अनन्तगुणे 


१७ 
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हैं । उन समस्त जेयोंसे ज्ञानकी अनन्तगुणी शक्ति है। ऐसा द्रव्यका स्वभाव है। और 
कंसा है शुद्ध ज्ञान ? “आलोकान्तात्‌ अचल” सकल कर्मोंका क्षय होनेपर जेसा उत्पन्न 
हुआ बेसा ही अनन्त कालपर्यन्त रहेगा, कभी और-सा नही होगा। और क॑सा है शुद्ध 


ज्ञान ? “भ्रतुलँं” तीन लोकमे जिसका सुखरूप परिणमनका दृष्टात नही है। ऐसा शुद्ध 
ज्ञानप्रकाश प्रगट हुआ ॥१२-१२४।॥ 





[६ ] 
संवर-अधिकार 


>> 


( शादू लविक्रीडित ) 


भ्रासंसारविरोधिसंवरजयकान्तावलिप्तासव- 
न्यक्कारात्प्रतिलब्धनित्यविजयं सम्पादयत्संवरम्‌ । 

व्यावत्तं पररूपतो नियसितं सम्यक्‌ स्वरूपे स्फ्र- 
ज्ज्योतिश्चिन्मयमुज्ज्वलं निजरसप्राग्भारमुज्जुम्भते ॥। १-१२५॥॥ 


खण्डान्बय सहित अ्थ--चिन्मय ज्योति: उज्जम्भते” [ चित ] चेतना, वही 
है [ मय ] स्वरूप जिसका, ऐसा [ ज्योतिः ] प्रकाशस्वरूप वस्तु [ उज्जम्भते ] प्रगट 
होता है । कसी है ज्योति ? “स्फुरत्‌” सववे काल प्रगट है। और कंसी है ? “उज्ज्वलं” 
कर्मकलकसे रहित है । और कैसी है ? “निजरसप्राग्भार” [ निजरस ] चेतनगुण, उसका 
[ प्राग्भारं ] समूह है । और कसी है ? “पररूपत व्यावृत्त” [ पररूपतः ] शैयाकोरपरि- 
गामन, उससे [ व्याबूच॑ ] परान्मुख है । भावार्थ इस प्रकार है--सकल ज्ञेयवस्तुको जानती 
है तदरूप नही होती, अभ्रपने स्वरूप रहती है । और कंसी है ? “स्वरूपे सम्यक्‌ नियमित” 
[ स्ररूपे |] जीवका शुद्धस्वरूप, उसमे [ सम्यक्‌ ] ज॑सी है वेसी [| नियमितं ] गाढ़रूपसे 
स्थापित है। और कंसी है ? “सवरं सम्पादयत्‌” [ संबरं ) धाराप्रवाहरूप आखवता है 
ज्ञानावरणादि कर्म उसका निरोध [ सम्पादयत ] करणशील है। भावार्थ इस प्रकार 
है-यहाँ मे लेकर सवरका स्वरूप कहते है। कसा है संवर ”? “ प्रतिलब्धनित्यविजयं 
[ प्रतिलब्ध ) पाया है [ नित्य ] शाश्वत [ विजय ] जीतपना, जिसने, ऐसा है। किस 
कारणसे ऐसा है ? “आसंसारविरोधिसंवरजयैकान्तावछिप्तास्रवन्यक्कारात्‌” [ आसंसार ] 
ग्रनन्त कालसे लेकर [ विरोधि ] वैरी है ऐसा जो [ संबर ] बध्यमान कर्मका निरोध, 
उसका [ जय ] जीतपना, उसके द्वारा [ एकान्तावलिप्त ] मुभसे बडा तीन लोकमें कोई 
नहीं ऐसा हुआ है गे जिसको ऐसा [ आखव ] धाराप्रवाहरूप कमंका आगमन उसको 
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[ न्‍्यक्कारातू | दूर करनेरूप मानभंगके कारण | भावार्थ इस प्रकार है--आख्रव तथा 
संवर परस्पर अ्रति ही बेरी है, इसलिए अनन्तकालसे लेकर सर्व जीवराशि विभाव- 
भिथ्यात्वपरिणतिरूप परिणमता है, इस कारण शुद्धज्ञानका प्रकाश नहीं है। इसलिए 
आखवबके सहारे सर्व जीव है । काललब्धि पाकर कोई आसन्नभव्य जीव सम्यक्त्वरूप 
स्वभावपरिणति परिणमता है, इससे शुद्ध प्रकाश प्रगट होता है, इससे कर्मका आख्रव 
मिटता है । इससे शुद्ध ज्ञानका जीतपना घटित होता है ॥१-१२५॥ 
( शादू लविक्रीडित ) 

चेंद्रप्यं जडरूपतां च दधतोः कृत्वा विभाग द्यो- 

रन्तर्दारुणदारणेन परितो ज्ञानस्थ रागस्य च । 

भेवज्ञानमुदेति निर्मलमिदं मोदध्वमध्यासिताः 

शुद्धत्नाधधनौधमेकमधुना सनन्‍्तो द्वितीयच्युताः ॥२-१२६।॥ 


खण्डान्वय सहित अर्थ--“इद भेदज्ञान उदेति” [ इद ] प्रत्यक्ष ऐसा [भेदज्ञानं] 
जीवके शुद्धस्वरूपका अनुभव [ उदेति ] प्रगट होता है। कैसा है ? “निर्मल राग, 
देष, मोहरूप अशुद्धपरिणतिसे रहित है। और कैसा है ? “शुद्धज्ञानघनौध ' [ शुद्ज्ञान ] 
शुद्धस्वरूपका ग्राहक ज्ञान, उसका [ घन ] समूह, उसका [ ओध॑ ] पुझ्न है। और 
कंसा है ? “एक समस्त भेदविकल्पसे रहित है। भेदज्ञान जिस प्रकार होता है उस 
प्रक्रार कहते हैं--'ज्ञानस्य रागस्य च हयो विभाग परत क्ृत्वा” [| ज्ञानस्य ] ज्ञान- 
गुणमात्र [ रागस्य च ] और अशुद्ध परिणति, उन [ इयोः ] दोनोंका [ विभागं ] भिन्न- 
भिन्नपना [| परतः ] एक दूसरेसे [ क्ृत्वा ] करके भेदज्ञान प्रमट होता है। कैसे है वे 
दोनो ? “चेद्रप्प जडरूपता च दघतो ” चेतन्यमात्र जीवका स्वरूप, जडत्वमात्र अशुद्ध- 
पनाका स्वरूप । कंसा करके भिन्नपना किया ? “अन्तर्दारुणदारगोन” [ अन्तर्दारुण ] 
अन्तरंग सूक्ष्म अनुभवहृष्टि, ऐसी है [ दारणेन ] करोंत, उसके द्वारा | भावार्थ इस प्रकार 
हें--शुद्ध ज्ञानमात्र तथा रागादि अशुद्धपना ये दोनो भिन्न-भिन्नरूपसे अनुभव करनेके 
लिए अति सूक्ष्म है, क्योकि रागादि अशुद्धपना चेतनसा दीखता है, इसलिए अतिसृक्ष्म 
हृष्टिसे, जिस प्रकार पानी कीचडसे मिला होनेसे मेला हुआ है तथापि स्वरूपका अनुभव 
करने पर स्वच्छतामात्र पानी है, मेला है सो कीचडकी उपाधि है उसी प्रकार 
रागादिपरिणामके कारण ज्ञान अशुद्ध ऐसा दीखता है तथापि ज्ञानपनामात्र ज्ञान 
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है, रागादि श्रशुद्धघना उपाधि है। “सन्‍्तः अधुना इदं मोदघ्व” [ सन्‍्तः ] सम्यरदष्टि 
जीव [ अधुना ] वर्तमान समयमे [ इदं मोदघ्य॑ ] शुद्धश्ानानुभवकों भ्रास्वादों । कैसे है 
सन्‍्तपुरुष ? “अध्यासित:” शुद्धस्वरूपका अनुभव है जीवन जिनका ऐसे है। और कंसे 
है १ “द्वितीयच्युता: हेय वस्तुको नही अवलम्बते है ॥२-१२६॥ 

( मालिनी ) 


यदि कथमसपि धारावाहिना बोधनेन 

धर वमुपलभमानः शुद्धमात्मानमास्ते । 
तदयमुदयदात्माराममसात्मानमात्मा 
परपरिणतिरोधाच्छुद्धमेबाभ्युपेति ॥३-१२७॥ 


खण्डान्यय सहित अथं--“तत्‌ अय॑ आत्मा आत्मानं शुद्ध अ्रभ्युपैति” [ तत ] 
तिस कारण [ अय॑ आत्मा ] यह प्रत्यक्ष जीव [ आत्मानं ] अपने स्वरूपको [ शुद्ध ] 
जितने है द्रव्यकर्म भावकर्म, उनसे रहित [ अभ्युपेति ] प्राप्त करता है । कैसा है आत्मा ? 
“उदयदात्माराम” [ उदयत्‌ ] प्रगट हुआ है [ आत्मा ] अपना द्रव्य, ऐसा है [ आराम॑ ] 
निवास जिसका, ऐसा है । किस कारणसे छुद्धकी प्राप्ति होती है । “परपरिणतिरोधात्‌” 
[ परपरिणति ] अशुद्धपना, उसके [ रोधातू ] विनाशसे । अशुद्धपनाका विनाश जिस 
प्रकार होता है उस प्रकार कहते है--- यदि झात्मा कथमपि शुद्ध आत्मान उपलभमान: 
आस्ते” [ यदि ] जो [ आात्मा ] चेतन द्रव्य [ कथमपि ] काललब्धिको पाकर सम्यकत्व 
पर्यायरूप परिगामता हुआ [ शुद्ध ] द्रव्यकर्म, भावकर्मसे रहित ऐसे [ आत्मानं ] भ्रपने 
स्वरूपको [ उपलभमानः आस्ते ] आस्वादता हुआ प्रवर्तेता है। कैसा करके ? “बोधनेन” 
भावश्न तज्ञानके द्वारा । कंसा है भावश्र तज्ञान ? “घारावाहिना” अखण्डित धाराप्रवाह- 
रूप निरन्तर प्रवतेता है | 'ध्रिवं” इस बातका निश्चय है ॥॥३-१२७॥ 

( मालिनी ) 


निजमहिमरतानां भेदविज्ञानशक्त्या 

भवति नियतमेषां शुद्धतत्त्वोपलम्भ: । 
श्रचलितमखिलान्यद्रव्यदू रेह्थितानां 

भवति सति च तस्मिशन्नक्षय: कर्ममोक्ष: ॥४-१२८॥ 
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खण्डान्यय सहित अ्थ--एपां निजमहिमरतानां शुद्ध तत्त्वोपलम्भ' भवति” 
[ एपां ] ऐसे जो है, कैसे ? [ निजमहिम ] जीवके शुद्धस्वरूप परिणमनमें [ रतानां ] 
मग्न है जो कोई, उनको [ शुद्धतत्वोपलम्भ! भवति | सकल कमोसे रहित अनन्त चतुष्टय 
विराजमान ऐसा जो ग्रात्मवस्तु उसकी प्राप्ति होती है । “नियत” अवध्य होती है। 
कैसा करके होती है ? “भेदविज्ञानशक्त्या” [ भेदविज्ञान ] समस्त परद्रव्योंसे आत्मस्वरूप 
भिन्न है ऐसे अनुभवरूप [ श्कत्या ] सामर्थ्यके द्वारा । “तस्मिन्‌ सति कमंमोक्षों भवति” 
[तस्मिन्‌ ] शुद्धस्वरूपकी प्राप्ति होनेपर [ करममोक्षः भवति ] द्रव्यकर्मं भावकर्मका मूलसे 
विनाश होता है | “अ्रचलित” ऐसा द्रव्यका स्वरूप अमिट है। कसा है कममंक्षय ? 
“ग्रक्षय. आगामी अनन्त काल तक और कर्मका बन्ध नहीं होगा । जिन जीवोका 
कर्मक्षय होता है वे जीव कैसे है ? “अखिलान्यद्रव्यदूरे स्थिताना” [ अखिल ] समस्त 
ऐसे जो [ अन्यद्र॒व्य ] अपने जीवद्रव्यसे भिन्न सब द्रव्य, उनसे [ दूरे स्थितानां ] सर्वे 
प्रकार भिन्न है ऐसे जो जीव, उनके ॥॥४-१२८॥ 


( उपजाति ) 


सम्पद्यते संवर एष साक्षा- 
च्छुद्वात्मतत्त्वस्थ किलोपलम्भात्‌ । 

स भेदविज्ञानत एवं तस्मात्‌ 
तद्भेदविज्ञानमतीव भाव्यम्‌ ॥५-१२४६॥। 


खण्डान्वय महित अथ--/तद्‌ भेदविज्ञान अतीव भाव्य” [ तत्‌ ] उस कारणसे 
[ मेदविज्ञानं ] समस्त परद्रव्योसे भिन्न चैतन्यस्वरूपका अ्रनुभव [ अतीव भाव्यं ) सर्वथा 
उपादेय है ऐसा मानकर अ्रखण्डित धाराप्रवाहरूप अनुभव करना योग्य है। कैसा 
होनेसे ? “किल शुद्धात्मतत्त्वस्थ उपलम्भात्‌ एप संबर. साक्षात्‌ सम्पद्यते” [ किल ] 
निश्चयसे [ शुद्धात्मतत्तस्य | जीवके शुद्धस्वरूपके [उपलम्भाव] प्राप्ति होनेसे [एपः संवर: ] 
नूतन कर्मके आगमनरूप आखबका निरोधलक्षण सवर [ साक्षात सम्पय्नते ] सर्वथा प्रकार 
होता है। 'स भेदविज्ञानत एव” [ सः ] शुद्धस्वरूपका प्रगटपना [ भेदविज्ञाननः ] 
शुद्धस्वरूपके अनुभवसे [ एवं ] निश्चयसे होता है । ' नतस्मात्‌” तिस कारगा भेदविज्ञान 
भी विनाशीक है तथापि उपादेय है ॥५-१०६॥ 
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( अनुष्टुप्‌ ) 
भावयेद्भेदविज्ञानसिदसच्छिन्नधारया । 
तावद्यावत्पराच्च्य॒त्वा ज्ञान ज्ञाने प्रतिष्ठते ॥६-१३०॥ 


खण्डान्बय सहित अथ--इदं भेदविज्ञान तावत्‌ अ्रच्छिन्नधारया भावयेत्‌” 
[ इद॑ मेदविज्ञानं ] पूर्वोक्त लक्षण है जो शुद्ध स्वरूपका अनुभव उसका [ ताबतू ] उतने 
काल तक [ अच्छन्नधारया ] ग्रखण्डित धाराप्रवाहरूपसे [ भावयेत्‌ ) श्रास्वाद करे । 
“यावत्‌ परात्‌ च्युत्वा ज्ञान ज्ञाने प्रतिष्ठते” [ यावत्‌ ) जितने कालमें [ परातृ च्यूत्वा ] 
परसे छूट कर [ ज्ञानं ] भ्रात्मा [ ब्वाने ] शुद्धस्वरूपमे [ प्रतिष्ठती | एकरूप परिणमे । 
भावार्थ इस प्रकार है--निरन्तर शुद्धस्वरूपका अश्रनुभव कतंव्य है। जिस काल सकल 
कर्मक्षयलक्षण मोक्ष होगा उस काल समस्त विकल्प सहज ही छूट जायेगे। वहां भेद- 
विज्ञान भी एक विकल्परूप है, केवलज्ञानके समान जीवका शुद्ध स्वरूप नहीं है, इसलिए 
सहज ही विनाशीक है ॥॥|६-१३०॥ 
( अनुष्ट्प्‌ ) 
भेदविज्ञानतः सिद्धा: सिद्धा ये किल केचन । 
अ्स्येवाभावतो बद्धा बद्धा ये किल केचन (७-१३ १॥। 
खण्डान्वय सहित अर्थ--“ये किल केचन सिद्धाः ते भेदविज्ञानत. सिद्धा:” 
[ ये ] भ्रासन्नभव्य जीव है जो कोई [ किल ] निशचयसे [केचन] संसारी जीवराशिमेंसे 
जो कोई गिनतीके [ सिद्धा/ ] सकल कर्मोका क्षय कर निर्वाणपदको प्राप्त हुए [ते ] 
वे समस्त जीव [भेदविज्ञानतः] सकल परद्रव्योंसे भिन्न शुद्धस्वरूपके भ्रनुभवसे [ सिद्धाः ] 
मोक्षपदको प्राप्त हुए । भावार्थ इस प्रकार है--मोक्षका मार्ग शुद्धस्वरूपका अनुभव, 
अनादि संसिद्ध यही एक मोक्षमार्ग है। “ये केचन बद्धा: ते किल अ्रस्थ एवं ग्रभावतः 
बद्धा' [ ये केचन ] जो कोई [ बद्धा) ] ज्ञानावरणादि कमसे बंधे है [ ते] वे समस्त 
जीव [ किल ] निश्चयसे [ अस्य एवं ] ऐसा जो भेदविज्ञान, उसके [ अभावतः ] नहीं 
होनेसे [ बद्धा: |] बद्ध होकर ससारमे रुल रहे हैं । भावार्थ इस प्रकार है--भेदज्ञान 
स्वंथा उपादेय है ।७-१३ १॥॥ 
( मन्दाक्रान्ता ) 
भेदज्ञानोचछलनकलनाच्छद्धतत्त्वोपलम्भा- 
द्रागग्रामप्रलयकरणात्कमेंणां संवरेण । 


समयसार-कलश 


बिभ्त्तोषं परमममलालोकमम्लानमेक 
ज्ञान ज्ञाने नियतमुदितं शाश्वतोद्योतमेतत्‌ ॥८-१३२॥। 


खण्डान्वय सहित अर्थ--“एतत्‌ ज्ञान उदित” [ शततू ] प्रत्यक्ष विद्यमान 
[ ज्ञानं ] शुद्ध चेतन्यप्रकाश [ उदितं ] आख्रवका निरोध करके प्रगट हुआ | कंसा है ? 
“ज्ञाने नियत अनन्त कालसे परिणमता था अशुद्ध रागादि विभावरूप वह काललब्धि 
पाकर अपने शुद्धस्वरूप परिणमा है। और कंसा है ? “शाइवतोद्योतं” अविनश्वर 
प्रकाश है जिसका, ऐसा है। और कंसा है ? “तोष विश्रवत्‌” श्रतीन्द्रिय सुखरूप 
परिणमा है । और कसा है ? “परम” उत्कृष्ट है। ओर कैसा है? “भ्रमलालोक'' 
स्वथा प्रकार सर्व काल सर्व त्रेलोक्यमे निर्मल है-साक्षात्‌ शुद्ध है। और कैसा है ? 
“अप्लान” सदा प्रकाशरूप है । और कैसा है ? “एक” निविकल्प है। शुद्ध ज्ञान ऐसा 
जिस प्रकार हुआ है उसी प्रकार कहते है-- 'कमंगा सवरेण” ज्ञानावरणादिरूप 
आखबते थे जो कमंपुद्गल उनके निरोधसे । कर्मका निरोध जिस प्रकार हुआ है उस 
प्रकार कहते हे--रागग्रामप्रलयकरणात्‌” [ राग ] राग, द्वेष, मोहरूप अशुद्ध 
विभावपरिणाम, उनका [ ग्राम ] समूह-श्रसख्यात्‌ लोकमात्र भेद, उनका [ प्रलय ] 
मूलसे सत्तानाश, उसके [ करणातू ] करनेसे । ऐसा भी किस कारणसे ? “शुद्धतत्त्वो- 
पलम्भातू” [ शुद्धतत्तत ] शुद्धचंतन्‍्यवरतु, उसकी [ उपलम्भात्‌ ] साक्षात्‌ प्राप्ति, उससे । 
ऐसा भी किस कारणसे ? “भेदज्ञानोच्छलनकलनात्‌ [ भेदकज्ञान ] शुद्धस्वरूपज्ञान, 
उसका [ उच्छचलन ] प्रगेटपना, उसका [ फेलनात्‌ ] निरन्तर अभ्यास, उससे । भावार्थ 
इस प्रकार है--शुद्ध स्वरूपका अनुभव उपादेय है ॥८-१३२॥ 


हक 
हा [ 


ऐ 
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हि. 
( शादू लविक्रीडित ) 
रागाद्यासवरोधतो निजधुरान्ध॒त्वा परः संवर: 
कर्मागामि समस्तमेत भरतो दूराप्निरुन्धन्‌ स्थितः । 
प्राग्वद्ध त॒ तदेव दग्धुमधुना व्याजम्भते निर्जरा 
ज्ञानज्योतिरपावृत्त न हि यतो रागादिभिम्‌ च्छंति ॥१-१३३ 


खण्डान्वय सहित अर्थ-- अ्धुना निर्जरा व्याजुम्भते” [ अधुना ] यहाँसे लेकर 
[ निजरा ] पूर्वबद्ध कमंका अकर्मरूप परिराम [ व्याजुम्भते ] प्रगट होता है। भावार्थ 
इस प्रकार है--निर्ज राका स्वरूप जिस प्रकार है उस प्रकार कहते है । निर्जरा किसके 
निमित्त ( किसके लिए ) है ? “तु तत्‌ एव प्रागबद्ध दग्धु” [ तु ] संवरपूर्वक [ तत ] 
जो ज्ञानावरणादि कर्म [ एवं ] निरचयसे [ प्राम्बद्ध | सम्यक्त्वके नहीं होने पर 
मिथ्यात्व, राग, द्वेष परिणामसे बँधा था उसको [ दग्धु ] जलानेके लिए। कुछ 
विशेष--“सवर' स्थित.” संवर अग्रेसर हुआ है जिसकी ऐसी है निर्जरा । भावार्थ इस 
प्रकार है--सवर्पूर्वक जो निजेरा सो निर्जरा, क्योकि जो संवरके बिना होती है सब 
जीवोंको उदय देकर कर्मकी निजेरा सो निर्जरा नही है । कैसा है संवर ? “रागाद्याख्र- 
वरोधत निजधुरा ध्॒त्वा आगामि समस्त एवं कर्म भरतः दूरात्‌ निरुनन्‍्धन” [ रागायात्र- 
वरोधतः ] रागादि आख्रवभावोंके निरोधसे [ निजधुरां ] अपने एक संवररूप पक्षकों 
[ शत्वा ] धरता हुआ [ आगामि ] अ्रखण्ड धाराप्रवाहरूप ग्राख्रवित होनेवले [ समस्त 
एवं कर्म ] नाना प्रकारके ज्ञानावरणीय दर्शनावरणीय इत्यादि श्रनेक प्रकारके पुदुगल- 
कर्मको [ भरतः ] अपने बडप्पनसे [ द्रात्‌ निरुन्धन्‌ ] पासमे श्राने नही देता है | संवर- 
पूवेक निर्जेरा कहने पर जो कुछ काय॑ हुआ सो कहते हैं--“यत. ज्ञानज्योतिः अपाबृत्त 
रागादिभि' न मूच्छति” [ यतः ]) जिस निजंरा द्वारा [ ज्ञानज्योति! ] जीवका शुद्ध 
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स्वरूप [ अपाइत्त ] निरावरण होता हुआ [ रागादिमिः ] अशुद्ध परिणामोंसे 
[ न मूच्छेति ] अपने स्वरूपको छोड़कर रागादिरूप नहीं होता ॥१-१३३॥ 


( अनुष्टरप्‌ ) 
तज्ज्ञानस्येव सामर्थ्य विरागस्येव वा किल । 
यत्को5पि कर्म॑िः कर्म भुझ्जानो5पि न बध्यते ॥॥२-१३४॥। 


खण्डान्बय सहित अथ-- 'तत्‌ सामर्थ्य किल ज्ञानस्य एवं वा विरागस्य एव” 
[ तत्मामर्थ्य ] ऐसी सामर्थ्य [ किल ] निश्चयसे [ ज्ञानस्य एवं ] शुद्ध स्वरूपके अनुभवकी 
है, [ वा विरागस्य एवं ] श्रथवा रागादि अशुद्धपना छूटा है, उसकी है । वह सामर्थ्य॑ 
कौन ? “यत्‌ को5पि कम भ्रुज्नानोईषपि कर्मभि' न बध्यते” [ यत्‌ ] जो सामर्थ्य ऐसी है 
कि [ को5पि ] कोई सम्यग्दृष्टि जीव [ कमश्ुत्नानो 5पि ] पूर्व ही बाँधा है ज्ञानावरणादि 
कर्म उसके उदयसे हुई है शरीर, मन, वचन, इन्द्रिय, सुख, दुखरूप नानाप्रकारकी सामग्री, 
उसको यद्यपि भोगता है तथापि [ कर्ममिः ] ज्ञानावरणादिसे [ न बध्यते ] नहीं बँघता 
है । जिस प्रकार कोई व॑द्य प्रत्यक्षरूपसे विषको खाता है तो भी नही मरता है और ग्रुग 
जानता है, इससे अनेक यत्न जानता है, उससे विषकी प्रागाघातक शक्ति दूर कर दी है । 
वही विप अन्य जीव खाबे तो तत्काल मरे, उससे बद्य नहीं मरता। ऐसी जानपनेकी 
सामथ्यें है। अथवा कोई शूद्र जीव मदिरा पीता है । परन्तु परिणामोमें कुछ दुश्चिन्ता 
है, मदिरा पीनेमे रुचि नही है, ऐसा शूद्रजीव मतवाला नहीं होता । जैसा था वैसा ही 
रहता है । मद्य तो ऐसा है जो अन्य कोई पीता है तो तत्काल मतवाला होता है | सो जो 
कोई मतवाला नहीं होता ऐसा अरुचि परिगामका गुग जानो । उसी प्रकार कोई सम्यर- 
दृष्टि जीव नाना प्रकारकी सामग्रीको भोगता है, सुख-दुखको जानता है, परन्तु ज्ञानमे 
शुद्धस्वरूप आत्माकों अनुभवता है, उससे ऐसा अनुभवता है जो ऐसी सामग्री कर्मका 
स्वरूप है, जीवकों दुखमय है, जीवका स्वरूप नहीं, उपाधि है ऐसा जानता है । उस 
जीवको ज्ञानावरणादि कर्मका बन्ध नही होता है । सामग्री तो ऐसी है जो मिथ्याहृष्टिके 
भोगनेमात्र कर्मबन्ध होता है । जो जीवकों कर्मबन्ध नहीं होता, वह जानपनाकी सामथ्ये 
है ऐसा जानना । अथवा सम्यर्दृष्टि जीव नानाप्रकारके करके उदयफल भोगता है, परन्तु 
अभ्यतर शुद्धस्वरूपको अनुभवता है, इसलिए कर्मके उदयफलमे रति नही उपजती, उपाधि 
जानता है, दुख जानता है, इसलिए अत्यत रूखा है। ऐसे जीवके कर्मका बन्ध नही होता 


निर्ज रा-अधिकार ११५ 


है, वह रूखे परिणामोंकी सामथ्य है ऐसा जानो । इसलिए ऐसा अर्थ ठहराया जो सम्यर- 
दृष्टि जीवके दरीर, इन्द्रिय आदि विषयोंका भोग निर्जराके लेखेमें है, निर्जरा होती है। 
क्योंकि आगामी कर्म तो नहीं बँधता है, पिछला उदयफल देकर मूलसे निर्जर जाता है, 
इसलिए सम्यग्हृष्टिका भोग नि्जेरा है ॥२-१३४।॥। 


( रथोद्धता ) 


ताश्नुते विषयसेवने5पि यत्‌ स्व॑ फल विषयसेवनस्थ ना । 
ज्ञानवेभवविरागताबलात्सेवको 5पि तदसावसेवक: ॥। ३-१३५॥। 


खण्डान्वय सहित अथ--“तत्‌ भ्रसौ सेवक: भ्रपि असेवक ” [ तत्‌ ] तिस कारणसे 
[ असौ ] सम्यग्दृष्टि जीव [ सेवकः अपि ] कर्मके उदयसे हुआ है जो शरीर पश्चन्द्रिय 
विषय सामग्री, उसको भोगता है तथापि [ असेवकः | नहीं भोगता है । किस कारणा ? 
“यत्‌ ना विषयसेवने5पि विषयसेवनस्य स्व फलं न अछ्नुते” [ यत्‌ ) जिस कारणसे 
[ ना ] सम्यर्दष्टि जीव [ विषयसेवने 5पि ] पचेन्द्रियसम्बन्धी विषयोंकों सेवता है तथापि 
[ विषयसेवनस्य स्व फल ] पचेन्द्रिय भोगका फल है ज्ञानावरणादि कमंका बन्ध, उसको 
[ न अश्लुते ] नही पाता है। ऐसा भी किस कारणसे ? “'ज्ञानवेभवविरागताबलात्‌” 
[ ज्ञानवैभव ] शुद्धस्वरूपका भ्रनुभव, उसकी महिमा, उसके कारणा अथवा [ विरागताबलाद ] 
कर्मके उदयसे है विषयका सुख, जीवका स्वरूप नहीं है, इसलिए विषयसुखमें रति नहीं 
उत्पन्न होती है, उदासभाव है, इस कारण कमंबन्ध नही होता है। भावार्थ इस प्रकार 
है--सम्यग्दृष्टि जो भोग भोगता है सो निर्जराके निमित्त है ॥३-१३५॥ 
( मन्दाकान्ता ) 
सम्यग्दृष्टेभवति नियत ज्ञानवेराग्यशक्तिः 
स्व वस्तुत्वं कलयितुमयं स्वान्यरूपाप्तिमुक्त्या । 
यस्माज्ज्ञात्वा व्यतिकरमिदं तत्त्वतः स्वं परं च 
स्वस्मिन्नास्ते विरमति परात्सवबंतो रागयोगात्‌ १४-१३६। 
खण्डान्बय सहित अर्थ--सम्यर्हष्ट: नियत ज्ञानवैराग्यशक्ति: भवति/” 


[ सम्परदृ्ट ! ] द्रव्यरूपसे मिथ्यात्वकर्म उपशमा है, भावरूपसे शुद्ध सम्यक्त्वभावरूप 
परिणमा है जो जीव, उसके [ ज्ञान ] शुद्धस्वरूपका अनुभवरूप जानपना, [ वराग्य ] 
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जितने परद्रव्य द्रव्यकर्मरूप, भावकर्मरूप, नोकर्मरूप ज्ञोयरूप है उन समस्त पर द्रब्योंका 
सर्व प्रकार त्याग [ शक्ति! ] ऐसी दो शक्तियाँ [ नियत भबति ] अवश्य होती हैं-सर्वथा 
होती हैं। दोनो शक्तियाँ जिस प्रकार होती है उस प्रकार कहते हैं--“यस्मात्‌ प्र्यं 
स्वस्मिन्‌ आ्रास्ते परात्‌ स्वत रागयोगात्‌ विरमति” [ यस्मात्‌ ] जिस कारण [ अय॑ ] 
सम्यग्हृष्टि [ स्वस्मिन आस्ते | सहज ही शुद्धस्वरूपमे अनुभवरूप होता है तथा [ परात्‌ 
रागयोगात ] पुदगल द्रव्यकी उपाधिसे है जितनी रागादि अशुद्धपरिगाति उससे [ सबंतः 
विरमति ] सर्व प्रकार रहित होता है। भावार्थ इस प्रकार है--ऐसा लक्षरा सम्यरदृष्टि 
जीवके अवश्य होता है । ऐसा लक्षण होने पर अवश्य बेराग्य गुण है । क्या करके ऐसा 
होता है ? “स्व पर च हम व्यतिकर तत्त्वत ज्ञात्वा” [स्वं] शुद्ध चेतन्यमात्र मेरा स्वरूप है, 
[पर] द्रव्यकर्म, भावकर्म, नोकमंका विस्तार पराया--पुद्गल द्रव्यका है, [ इमं व्यतिकरं ] 
ऐसा विवरण [ तत्त्वतः ज्ञात्या ] कहनेके लिए नहीं है, वस्तुस्वरूप ऐसा ही है ऐसा 
अनुभवरूप जानता है सम्यग्दृष्टि जीव, इसलिए ज्ञानशक्ति है। आगे इतना करता है 
सम्यग्दृष्टि जीव सो किसके लिए ? उत्तर इस प्रकार है--“स्व बस्तुत्व कलयितु ” 
[ स्वं वस्तुत्व] अपना शुद्धपना, उसके [ कलयितु' ] निरन्तर श्रभ्यास भ्र्थात्‌ वस्तुकी 
प्राप्तिके निमित्त । उस वस्तुकी प्राप्ति किससे होती है ? “स्वान्यरूपाप्तिमुक्त्या अपने 
शुद्ध स्वरूपका लाभ परद्रव्यका स्वथा त्याग ऐसेकारगासे ॥४-१३६॥। 
( मदाक्रान्ता ) 

सम्यर्दृष्टि: स्वयमयमहं जातु बंधो न में स्यथा- 

दित्युत्तानोत्पुलकबदना रागिणो प्याचरन्तु । 

आ्ालम्बन्तां समितिपरतां ते यतो उद्यापि पापा 

आ्रात्मानात्मावगसविरहात्सन्ति सम्यक्त्वरिक्ता: ॥५-१३७।॥॥ 


खण्टान्वय सहित अ्थं---इस बार ऐसा कहते है कि सम्यग्हष्टि जीवके विषय 
भोगते हुए कर्का बन्ध नहीं है, सो कारण ऐसा कि सम्यग्हष्टिका परिणाम अति ही 
रूखा है, इसलिये भोग ऐसा लगता है मानों कोई रोगका उपसर्ग होता है । इसलिए 
कमका बन्ध नही है, ऐसा ही है। जो कोई मिथ्याहृष्टि जीव पंचेन्द्रियोंके विषयके 
सुखको भोगते है वे परिणशामोसे चिकने है, मिथ्यात्व भावका ऐसा ही परिणाम है, 
सहारा किसका है । सो वे जीव ऐसा मानते है कि हम भी सम्यरदृष्टि है, हमारे भी 
विषय सुख भोगते हुए कर्मका बन्ध्र नही है । सो वे जीव धोखेमे पड़े है, उनको कर्मका 
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बन्ध अ्रवश्य है। इसलिए वे जीव मिथ्याहृष्टि अवश्य है। मिथ्यात्वभावके बिना कर्मकी 
सामग्रीमें प्रीति नहीं उपजती है, ऐसा कहते हैं--'ते रागिण: अद्यापि पापा:” [ते] 
मिथ्यादृष्टि जीवराशि [ रागिण' ) शरीर पंचेन्द्रिके भोगसुखमें अ्रवश्यकर रंजक हैं । 
[ अद्रापि ] करोड उपाय जो करे अनन्त कालतक तथापि [ पाषा; ) परापमय है। 
ज्ञानावरणादि कमंबन्धको करते है, महानिन्ध है । किस कारणसे ऐसे है ? “यत: 
सम्यक्त्वरिक्ताः सन्ति” [ यतः ] जिस कारणसे विषयसुखरंजक है जितनी जीवराशि 
वे, [ सम्यक्त्वरिक्ता। सन्ति ] शुद्धात्मस्वरूपके अनुभवसे शून्य है। किस कारणसे ? 
“आ्रात्मानात्मावगमविरहात्‌” [ आत्मा ] शुद्धचेतन्य वस्तु, [अनात्मा] द्रव्यकर्म, भावकमे, 
नोकम, उनका [ अवगम ] हेयोपादेयरूप भिन्नपनेरूप जानपना, उसका [ बिरहाव ] 
दन्‍्यपना होनेसे । भावार्थ इस प्रकार है--मिथ्यादृष्टि जीवके शुद्ध वस्तुके भ्रनुभवकी 
शक्ति नही होती ऐसा नियम है, इसलिए मभिथ्यादृष्टि जीव कर्मके उदयकों आपरूप 
जानकर अनुभवता है, पर्यायमात्रमें श्रत्यन्त रत है। इस कारण मिथ्यादृष्टि सर्वथा 
रागी है | रागी होनेसे कर्मबन्ध कर्ता है। कंसा है मिथ्यादृष्टि जीव ? “'अ्रयं अह स्वयं 
सम्यग्दृष्टि जातु में बन्ध' न स्यात्‌” [ अय॑ अहं ] यह जो हू मैं, [ स्वयं सम्यन्दृष्टिः 
स्वय सम्यग्दृष्टि हूं, इस कारणा [ जातु ) त्रिकाल ही [ में बन्धः न स्यात्‌ ) अनेक 
प्रकारका विषयसुख भोगते हुए भी हमें तो कर्मका बन्ध नहीं है। “इति आचरन्तु” 
ऐसे जीव ऐसा मानते है तो मानो तथापि उनके कमंबन्ध है। और कंसे है ? 
“उत्तानोत्पुलकवदना ” [ उत्तान ] ऊचा कर [ उत्पुलक ] फुलाया है [ बदनाः ] 
गालमुख जिन्होंने, ऐसे है। “भ्रपि” अथवा कैसे है ? 'समितिपरता आलम्बन्तां” 
[ समिति ] मौनपना अ्रथवा थोडा बोलना अथवा अपनेको हीना करके बोलना, इनका 
[ परतां ] समानरूप सावधानपना उसको [ आहलुम्बन्तां | अवलम्बन करते है अर्थात्‌ 
सवंथा प्रकार इस#प प्रक्रतिका स्वभाव है जिनका, ऐसे है। तथापि रागी होनेसे 
मिथ्यादृष्टि है, कर्मका बन्ध करते है। भावार्थ इस प्रकार है--जो कोई जीव पर्याय- 
मात्रमे रत होते हुए प्रगट मिथ्यादृष्टि है उनकी प्रकृतिका स्वभाव है कि हम सम्यगस्दृष्टि, 
हमें कर्मका बन्ध नहीं ऐसा मुखसे गरजते है, कितने ही प्रकृृतिके स्वभावके कारण 
मौन-सा रहते है, कितने थोडा बोलते हे । सो ऐसे होकर रहते हें सो यह समस्त 
प्रकृतिका स्वभावभेद है । इसमे परमार्थ तो कुछ नहीं । जितने काल तक जीव पर्यायमे 
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झापापन जनुभवता है उतने कालतक मिथ्यादृष्टि है, रागी है, कर्का बन्ध करता है 
॥ ५-१३७ ॥ 
( मन्दाकान्ता ) 


श्रासंसारात्प्रतिदममी रागिणों नित्यमत्ताः 

सुप्ता यस्मिन्नपदमपदं तद्ठिबुध्यध्वमन्धाः । 

एतंतेत: पदर्सिदर्मिदं यत्र चेतन्यधातुः 

शुद्ध: शुद्धः स्वरसभरत: स्थायिभावत्वमेति ६-१३८॥ 


खण्डान्बय सहित अथ--“भो भ्रन्धा.” [ भो ] सम्बोधन वचन, [ अन्धा) ] 
शुद्ध स्वरूपके भनुभवसे शून्य है जितनी जीवराशि। “तत्‌ अपदं अपदं विबुध्यध्वं'' 
[ तत्‌ ] करके उदयसे है जो चार गतिरूप पर्याय तथा रागादि अशुद्ध परिणाम तथा 
इन्द्रियविषयजनित घुख दुख इत्यादि अनेक हे वह [ अपदं अपदं ] जितना कुछ है-कर्म 
संयोगकी उपाधि है, दो बार कहने पर सर्वथा जीवका स्वरूप नही है, [ विवृध्यध्यं 
ऐसा ग्रवश्य कर जानो । कंसा है मायाजाल ? “यस्मिनु अमी रागिगः आसंसारात्‌ 
सुप्ता:” [ यस्मिन्‌ ] जिसमे-कर्मका उदयजनित अशुद्ध पर्याय मे [ अमी रागिणः ) 
प्रत्यक्षरूपसे विद्यमान हे जो पर्यायमात्रमे राग करनेवाले जीव वे [ आसंसाराव सुप्ताः ] 
प्रनादिकालसे लेकर उस्ररूप अपनेको अनुभवते हे । भावार्थ इस प्रकार है--अनादि- 
कालसे लेकर ऐसे स्वादको सर्व मिथ्यादष्टि जीव आस्वादते हे कि मै देव हू, मनुष्य हु, 
सुखी हु, दु जी हू, ऐसा पर्यायमात्रको आपा अनुभवते हे, इसलिए स्व जीवराशि जैसा 
अनुभवती है सो सर्व भूठा है, जीवका तो स्वरूप नहीं है । क॑सी है सर्व जीवराशि ? 
“प्रतिपद॑ नित्यमत्ता.” [ प्रतिपदं ] जैसी पर्याय ली उसी रूप [ नित्यमचाः ] ऐसे मतवाले 
हुए कि कोई काल कोई उपाय करनेपर मतवालापन उतरता नही । शुद्ध चैतन्यस्वरूप 
जैसा है वेसा दिखलाते हैं--“इत एत एत” पर्यायमात्र अवधारा है आापा, ऐसे मार्ग मत 
जाशन्रो, बत जाओ, क्योकि [ वह ] तेरा मार्ग नही है, नहीं है। इस मार्ग पर आओ, 
अरे ! आओ, क्योकि “इद पद इद पद” तेरा मार्ग यहाँ है, यहाँ है। “यत्र चेतन्यघातु 
[ यत्र | जिसमे [ चेतन्यघातुः ] चेतनामात्र वस्तृका स्वरूप है | कंसा है ? “शुद्ध शुद्ध ” 
सर्वेथा प्रकार सर्व उपाधिसे रहित है | दो बार कहकर ग्रत्यत गाढ किया है। और 
केसा है ? “स्थायिभावत्व एति” भ्रविनश्वरभावको पाता है। किस कारणसे ? “स्वरस- 
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भरत: [ स्वस्स | चेतनास्वरूप उसके [ भरतः ] भारसे अर्थात्‌ कहनामात्र नहीं है, 
सत्यस्वरूप वस्तु है, इसलिये नित्य शाइवत है। भावार्थ इस प्रकार है--जिसकों- 
पर्यायको मिथ्यादृष्टि जीव आपा कर जानता है वे तो सर्व विनाशीक है, इसलिए जीबका 
स्वरूप नही है। चेतनामात्र अविनाशी है, इसलिए जीवका स्वरूप है ।।६-१३८५।। 

( अनुष्टुप्‌ ) 


एकमेव हि तत्स्वाद्य विपदामपदं पदम्‌। 
अपदान्येव भासन्त पदान्यन्यानि यत्पुरः ॥७-१३ ६॥ 


खण्डान्वय सहित अथ--तत्पदं स्वाद” [ तत्‌ ] शुद्ध चैतन्यमात्र वस्तुरूप 
[ पद ] मोक्षके कारणका [ सवा ] निरन्तर अनुभव करना । कैसा है ? “हि एक 
एव” [ हि ] निरचयसे [ एक एवं ] समस्त भेद विकल्पसे रहित निविकल्प वस्तुमात्र 
है । और कंसा है ? “विपदा अपंद” [ विपदां ] चतुर्गति संसारसम्बन्धी नाना प्रकारके 
दुःखोका [ अपदं ] ग्रभावलक्षणा है | भावार्थ इस प्रकार है--आत्मा सुखस्वरूप है । 
साता-असाताकर्मके उदयके सयोग होते है जो सुख दुख सो जीवका स्वरूप नही हैं, 
कर्मकी उपाधि है । और कंसा है ? “यत्पुरः अन्यानि पदानि झअपदानि एवं भासन्ते” 
[ यत्पुरः ] जिस शुद्ध स्वरूपका अनुभवरूप आस्वाद आने पर [ अन्यानि पदानि ] 
चारगतिकी पर्याय, राग, 6५, मोह, सुख, दु.खरूप इत्यादि जितने, अवस्थाभेद है वे 
[ अपदानि एवं भासन्ते ] जीवका स्वरूप नही है, उपाधिरूप है, विनश्वर हैं, दु.खरूप हैं, 
ऐसा स्वाद स्वानुभवप्रत्यक्षरूपसे आता है। भावार्थ इस प्रकार है--शुद्धचिद्र प उपादेय, 
अन्य समस्त हेय ॥॥७-१३६॥। 
( शादू लक्िक्रीडित ) 

एकज्ञायकभावनिर्भरमहास्थादं समासादयन्‌ 

स्वादं दन्द्रमयं विधातुमसहः स्वां वस्तुव॒त्ति विदन्‌ । 

ग्रात्मात्मानुभवानुभावविवशो भश्यद्विशेषोदय 

सामान्य कलयन्‌ किलेष सकल ज्ञान नयत्येकताम्‌ ।८-१४०॥ 

खण्टान्वय सहित अथ--“एप ग्रात्मा सकल ज्ञान एकता नयति” [ एप आत्मा ] 

वस्तुरूप विद्यमान चेतन द्रव्य [ सकले ज्ञान | जितनी पर्यापरूप परिणमा है ज्ञान-- 
मतिज्ञान, श्र्‌ तज्ञान, अवधिज्ञान, मन:पर्ययज्ञान, केवलज्ञान इत्यादि अनेक विकल्परूप 
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परिणमा है ज्ञान--उसको [ एकता ] निविकल्परूप [ नयति ] अनुभवता है। भावार्थ 
इस प्रकार है--जिस प्रकार उष्णतामात्र अग्नि है, इसलिए दाह्मवस्तुकों जलाती हुई 
दाह्मके आकार परिणमती है, इसलिए लोगोंको ऐसी बुद्धि उपजती है कि काष्ठकी 
अग्नि, छानाकी अग्नि, तृगाकी अग्नि । सो ये समस्त विकल्प भूठे है। अग्निके स्वरूपका 
विचार करने पर उष्णातामात्र अग्नि है, एकरूप है। काषप्ट, छाना, तृण अग्निका 
स्वरूप नही है उसी प्रकार ज्ञान चेतनाप्रकाशमात्र है, समस्त ज्ञेयवस्तुको जाननेका 
स्वभाव है, इसलिए समस्त ज्ञेयवस्तुको जानता है, जानता हुआ ज्ञेयाकार परिणमता है। 
इससे ज्ञानी जीवको ऐसी बुद्धि उपजती है कि मतिज्ञान, श्र्‌ तज्ञान, अवधिज्ञान, मनः | 
पर्ययज्ञान, केवलज्ञान ऐसे भेदविकल्प सब भठे है। ज्ञेयकी उपाधिसे मति, श्र्‌त, अवधि, 
मन पर्यय, केवल ऐसे विकल्प उपजे है । कारण कि जेयवस्तु नाना प्रकार है। जैसे ही 
जेयका ज्ञायक होता है वैसा ही नाम पाता है, वस्तुस्वरूपका विचार करने पर ज्ञानमात्र 
है। नाम धरना सब झूठा है। ऐसा अनुभव शुद्ध स्वरूपका अनुभव है। “किल” 
निश्चयसे ऐसा ही है । कसा है ग्रनुभवशीली आत्मा ? “एकज्ञायकभावनिर्भ रमहास्वाद॑ 
समासादयन्‌” [ एक ] निविकल्प ऐसा जो [ ज्ञायकमाब ] चेतनद्रव्य, उसमे [ निर्भर ] 
अत्यन्त मग्तपना, उससे हुआ है [ महास्वादं ] अ्रनाकुललक्षण सौख्य, उसको [ समासा- 
देयन्‌ ] आस्वादता हुआ । और कैसा है ? “इन्द्रमय स्वाद विधातु असह ” [ इन्द्रमयं ] 
कर्मके सयोगसे हुआ है विकल्परूप आकुलतारूप [ स्वादं ] अज्ञानीजन सुख करके मानते 
है परन्तु दु खरूप है ऐसा जो इन्द्रिय विषयजनित सुख उसको [ विधातु ] अगीकार 
करनेक॑ लिए [ अमहः ] अग्रसमर्थ है। भावार्थ इस प्रकार है--विपय कपषाय्को दु खरूप 
जानते है। और कंभा है ? “सवा वस्तुवृत्ति विदन्‌” [स्थां ] अपना द्रव्यसम्बन्धी 
[ वस्तुब्ात्ति ] आ्रात्माका शुद्धस्व रूप, उससे [ विदन्‌ | तद्रूप परिणमता हुआ । और कैसा 
है ” “आत्मात्मानुभवानुभावविवश ” [ आत्मा ] चेतनद्रव्य उसका [ आत्मानुभव ] 
श्रास्वाद उसकी [ अनुभाव ] महिमा उसके द्वारा [ विवश्ञः ] गोचर है । और कैसा है ? 
“विशेषोदय भ्रस्यत्‌” [ विशेष ] ज्ञानपर्याय उसके द्वारा [ उदय ] नाना प्रकार उनको 


ब्ये 


[ भ्रस्पत्‌ ] मेटता हमला । और कैसा है ? “सामान्य कलयनू [ सामान्य ) निर्भेद सत्ता- 
मात्र वस्तुको [ कलयन ] अनुभव करता हुआ ।॥८-६४०।। 


निर्ज रा-अधिकार १२१ 
( शादू लक्षिक्रीडित ) 


श्रच्छाचछा: स्वयमुच्छलन्ति यदिसाः संवेदनव्यक्तयो 
निष्पीताखिलभावमण्डलरसप्राग्भारमत्ता इव । 
यस्याभिन्‍नरसः स एव भगवानेको 5प्यनेकीभ वन्‌ 
वल्गत्यत्कलिकाभि रद्भुतनि धिश्चेतन्य रत्नाकर: ॥ ६-१४ ११ 


खण्डान्बय सहित अथ्थ--“स एप चैतन्यरत्नाकर:” [ से एप) ] जिसका स्वरूप 
कहा है तथा कहेगे ऐसा [ चेतन्यरत्नाकरः ] जीव द्रव्यरूपी महासमुद्र । भावार्थ इस 
प्रकार है--जीवद्रव्य समुद्रकी उपमा देकर कहा गया है सो इतना कहने पर द्र॒व्याथिक 
नयसे एक है, पर्यायाथिकनयसे अनेक है। जिसप्रकार समुद्र एक है, तरगावलिसे 
अनेक है । “उत्कलिकाभि ” समुद्रके पक्षमे तरंगावलि, जीवके पक्षमें एक ज्ञानगुणके 
मतिज्ञान, श्र्‌ तज्ञान इत्यादि ग्रनेक भेद उनके द्वारा “वल्गति” अपने बलसे भ्रनादि 
कालसे परिणम रहा है | कैसा है ? अभिन्नरस.' जितनी पर्याय हैं उनसे भिन्न सत्ता 
नही है, एक ही सत्त्व है। और कैसा है ? “भगवान्‌” ज्ञान, दर्शन, सुख, वीये इत्यादि 
अनेक गुणोसे विराजमान है । और कैसा है ? “एक' अपि अनेकीभवन्‌” [ एकः अपि ] 
सत्तास्वरूपसे एक है तथापि [ अनेकीभबन्‌ ] अंशभेद करनेपर अनेक है | और कंसा है ? 
“अद्भुतनिधि.” [ अद्भुत ] अ्रनन्त काल तक चारों गतियोंमे फिरते हुए जेसा सुख 
कही नही पाया ऐसे सुखका [ निधि; ]) निधान है। और कंसा है ? “यरय इमा: 
सवेदनव्यक्तय स्वय उच्छुलन्ति [ यस्य | जिस द्रव्यके [ इमाः ] प्रत्यक्षरूपसे विद्यमान 
[ सवेदन ) ज्ञान, उसके [ व्यक्तयः ] मतिज्ञान, श्र्‌ तज्ञान, अवधिज्ञान, मन.पर्येयज्ञान, 
केवलज्ञान इत्यादि अनेक पर्यायरूप अशभेद [ स्वयं ] द्रव्यका सहज ऐसा ही है उस 
कारण [ उच्छलन्ति ) अवश्य प्रगट होते है। भावार्थ इस प्रकार है--कोई आशका 
करेगा कि ज्ञान तो ज्ञानमात्र है, ऐसे जो मतिज्ञान आदि पाँच भेद वे क्यो है ? समाधान 
इस प्रकार है--जो ज्ञानकी पर्याय है, विरुद्ध तो कुछ नही । वस्तुका ऐसा ही सहज है । 
पर्यायमात्र विचारने पर मति आदि पाँच भेद विद्यमान है, वस्तुमात्र भ्रनुभवनेपर ज्ञान- 
मात्र है । विकल्प जितने है उतने समस्त भूठे है, क्योंकि विकल्प कोई वस्तु नही है, 
वस्तु तो ज्ञानमात्र है। केसी है संवेदन व्यक्ति ? “अच्छाच्छा.'' निर्मेलसे भी निर्मल है। 
भावार्थ इस प्रकार है--कोई ऐसा मानेगा कि जितनी ज्ञानकी पर्याय है वे समस्त 
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अशुद्धरूप है सो ऐसा तो नही, कारगा कि जिस प्रकार ज्ञान शुद्ध है उसी प्रकार ज्ञान- 
की पर्याय वस्तुका स्वरूप है, इसलिए शुद्धस्वरूप है। परन्तु एक विशेष--पर्यायमात्रका 
अवधारणा करनेपर विकल्‍प उत्पन्न होता है, अनुभव निर्विकल्प है, इसलिए वस्तुमात्र 
पग्रनुभवनेपर समस्त पर्याय भी ज्ञानमात्र है, इसलिए ज्ञानमात्र अनुभव योग्य है। और 
कंसी है सवेदनव्यक्ति ? “निःपीताखिलभावमण्डलस्सप्राग्भारमत्ता इव” [ निःषीत ] 
निगला है [ अखिल ] समस्त [ भाव ] जीव, पुदुगल, धर्म॑, अधर्म, काल, आकाश ऐसे 
समस्त द्रव्य उनका [ मण्डल ] अतीत, अनागत, वर्तमान ग्रनन्त पर्याय ऐसा है [ रस ] 
रसायनभूत दिव्य औषधि उसका [ प्राग्भार ] समूह उसके द्वारा [ मत्ता इव ] मग्न हुई है 
ऐसी है । भावार्थ इस प्रकार है--कोई परम रसायनभूत विव्य औषधि पीता है तो 
सर्वांग तरगावलिसी उपजती है उसी प्रकार समस्त द्रव्योके जाननेमे समर्थ है ज्ञान, 
इसलिए सर्वांग आनन्दतरगावलिसे ग्भित है ॥६-१४ १॥ 


( शादू लविक्रीडित ) 
क्लिश्यन्तां स्वयमेव दृष्करतरंमेंक्षोन्मुखें: कर्मभिः 
क्लिश्यन्तां च परे महावृततपोभारेण भग्नाश्चिरम्‌ । 
साक्षान्मोक्ष इदं॑ निरामयपदं संवेद्यमानं स्वयं 
ज्ञानं ज्ञानगुणं बिना कथमपि प्राप्तु क्षमन्ते न हि ११०-१४२। 


खण्डान्बय सहित अथ--परे इद ज्ञान ज्ञानगृण विना प्राप्तु कथ भ्रपि न हि 
क्षमन्ते” [ परे ] शुद्धस्वरूप अ्रनुभवसे भ्रष्ट है जो जीव वे [ इदं ज्ञानं ] पूर्व ही कहा है 
समस्त भेदविकल्पसे रहित ज्ञानमात्र वस्तु उसको [ ब्ञानगुणं बिना ] शुद्धस्वरूप अनुभव- 
शक्तिके विना [ प्राप्तु ] प्राप्त करनेको [ कथं अपि ] हजार उपाय किये जॉय तो भी 
[ न हि क्षमन्ते | निश्वयसे समर्थ नहीं होते है । कैसा है ज्ञानपद ? “साक्षात्‌ मोक्ष.” 
प्रत्यक्षतया सर्वथा प्रकार मोक्षस्वरूप है । और कैसा है ? “निरामयपद”' जितने उपद्रव 
क्लेश है उन सबसे रहित है । और कंसा है ? “स्वय सर्वेद्यमान” [ स्वयं | झ्रापके द्वारा 
[ संवेद्यमानं ] आ्रास्वाद करने योग्य है। भावार्थ इस प्रकार है कि ज्ञानगुग झञानग्ुणके 
द्वारा अनुभवयोग्य है | कारणान्तरके द्वारा ज्ञान गुग्ग ग्राह्मय नही। कैसी है भिथ्यादृष्टि 
जीवराशि ? “कर्मंभि क्लिश्यन्ता' विशुद्ध शुभोपयोगरूप परिणाम, जैनोक्त सूत्रका 
अध्ययन, जीवादिद्रव्योंके स्वरूपका बारबार स्मरगा, पश्चपरमेष्ठीकी भक्ति इत्यादि है 


निजंरा-प्रधिकार १२३ 


जो अनेक क्रियाभेद उनके द्वारा [ क्लिश्यन्तां | बहुत ग्राक्षेप [ घटाटोप ] करते है तो 
करो तथापि शुद्ध स्वरूपकी प्राप्ति होगी सो तो शुद्ध ज्ञान द्वारा होगी । कैसी है कर- 
तृति ? “स्वयं एवं दुष्करतरे:” [ स्वयं एव ] सहजपने [ दुष्करतरे! ] कष्टसाध्य है । 
भावार्थ इस प्रकार है कि जितनी क्रिया है वह सब दुखात्मक है। शुद्धस्वरूप श्रभुभवकी 
नाई सुखस्वरूप नहीं है। और कैसी है ? “मोक्षोन्मुखे.” [ मोक्ष ] सकलकमंक्षय 
उसकी [ उन्झुखे! ] परम्परा-प्रागे मोक्षका कारण होगी ऐसा भ्रम उत्पन्न होता है सो 
मरूठा है। 'च” गौर कैसे है मिथ्याहृष्टि जीव ? “महाब्रततपोभारेण चिर॑ भग्ना: 
क्लिह्यन्तां  [ महाव्रत ] हिसा, अनुत, स्तेय, भ्रन्नह्या, परिग्रहसे रहितपना [ तप ] महा 
परीषहोका सहना उनका [ भार ] बहुत बोर उसके द्वारा [ चिरं ] बहुत काल पर्यन्त 
[ भग्ना; ] मरके चूरा होते हुए [ क्लिश्यन्तां ] बहुत कष्ट करते हैं तो करो तथापि ऐसा 
करते हुए कमक्षय तो नही होता ॥१०-१४२॥ 


( द्रतविलम्बित ) 
पदमिद ननु कर्मदुरासदं 
सहजबोधकलासुलभं किल । 
तत इदं निजबोधकलाबलात्‌ 
कलयितु यततां सततं जगत्‌ ॥११-१४३॥॥ 


खण्डान्वय सहित अथ--“ततः ननु इद॑ जगत्‌ इदं पदं कलयितु सतत यततां' 
[ ततः ] तिस कारणसे [ नमु ] अहो [ हद जगत ] विद्यमान है जो त्रेलोक्यवर्ती 
जीवराशि वह [ इदं पदं ] निविकल्प शुद्ध ज्ञानमात्रवस्तु उसका [ कलयितु निरन्तर 
अभ्यास करनेके निमित्त [ सततें ] अखण्ड धाराप्रवाहरूप [ यततां ] यत्न करे । किस 
कारणके द्वारा “निजबोधकलाबलात” [ निजबोध] शुद्धज्ञान उसका [ कला ] प्रत्यक्ष 
ग्रनुभव उसका [ बलात्‌ ] समर्थयना उससे । क्योंकि 'किल” निरचयसे ज्ञानपद 
“कर्मदुरासद” [ कर्म ] जितनी क्रिया है उससे [ दुरासदं ] अप्राप्य है और ? “सहज- 
बोधकलासुलभ '” [ सहजबोध ) शुद्धज्ान उसका [ कला ] निरन्तर अनुभव उसके द्वारा 
[ सुलभ ] सहज ही प्राप्त होता है। भावार्थ इस प्रकार है कि शुभ अशुभरूप है जितनी 
क्रिया उनका ममत्व छोड़कर एक शुद्ध स्वरूप-अनुभव कारण है ॥११-१४३॥। 


१२४ समयसार-कलश 


( उपजाति ) 


अचिन्त्यशक्ति: स्वयमेव देव 
श्चिन्मात्रचिन्तामणिरेष यस्मात्‌ । 
सर्वार्थसिद्धात्मतया विधत्ते 

ज्ञानी किमन्यस्यथ परिग्रहेण ॥ १२-१४४॥ 


खण्टान्वय सहित अथ-- ज्ञानी ( ज्ञान ) विधत्त” [ ज्ञानी ] सम्यग्हष्टि जीव 
[ ज्ञानं ] निविकल्प चिद्रप वस्तु उसको [ विधत्त ] निरन्तर अनुभवता है। क्‍या 
जानकर ? “'सर्वार्थसिद्धात्मतया” [ सर्वा्थसिद्ध ] चतुर्गतिसंसारसम्बन्धी दु खका विनाश, 
अतीन्द्रिय सुखकी प्राप्ति [ आत्मतया ] ऐसा कार्य सिद्ध होता है जिससे ऐसा है शुद्ध 
ज्ञानपद । 'अन्यस्य परिग्रहेगा कि” [ अन्यस्य ] शुद्धस्वरूप ग्रनुभव उससे बाह्य है 
जितने विकल्प । विवरगा--शुभ-अशुभ क़्ियारूप अथवा रागादि विकल्परूप अथवा 
द्रव्योके भेद विचाररूप ऐसे है जो अनेक विकल्प उनका [ परिग्रहेण ] सावधानरूपसे 
प्रतिपालन अथवा आचरणा अथवा स्मरण उसके द्वारा [ कि | कौन कार्यसिद्धि, अपि तु 
कोई कार्यसिद्धि नही । ऐसा किस कारणासे ? “यस्मात्‌ एप स्वय चिन्मात्र चिन्तामरि 
एव [ यस्प्रात्‌ |] जिस कारणसे [ एपः ] शुद्ध जीववस्तु [ स्वयं |) आपमे [ चिन्मात्र- 
चिन्तामणिः | शुद्ध ज्ञानमात्र ऐसा अनुभव चिन्तामणिरत्न है। [ एबं ] इस बातको 
निश्चय जानना, धोखा कुछ नही है । भावार्थ इस प्रकार है कि जिस प्रकार किसी पुण्यवान्‌ 
जीवके हाथमे चिन्तामग्पिरत्न होता है, उससे सब मनोरथ पूरा होता है, वह जीव लोहा, 
ताबा, रूपा ऐसी धातुका सग्रह करता नहीं उसी प्रकार सम्यग्दष्टि जीवके पास णुद्ध- 
स्वरूप-अनुभव ऐसा चिन्तामरि रत्न है, उसके द्वारा सकल कर्मक्षय होता है । परमात्म- 
पदकी प्राप्ति होती है । अतीन्द्रिय सुखकी प्राप्ति होती है । वह सम्यग्दष्टि जीव शुभ- 
अशुभरूप अनेक क्रियाविकल्पका सग्रह करता नही, कारग्ण कि इनसे कार्यसिद्धि नही 
होती । और कैसा है ? “अचिन्त्यशक्ति ” वचनगोचर नही है महिमा जिसकी ऐसा है ? 
और कैसा है ? “देव ” परम पूज्य है ॥॥१२-१४४।॥ 

( उसस्ततिलका ) 


इत्थं परिग्रहमपास्य समस्तमेव 
सामान्यतः स्वपरयो रविवेकहेतुम्‌ । 


निर्जरा-अधिकार १२५ 


अ्रज्ञानमुज्झितुमना श्रधुना विशेषाद्‌ 
भयस्तमेव परिहत्त मय प्रवृत्त: ॥१३-१४५॥ 


खण्डान्वय सहित अर्थ--अधुना प्रयं भूय: प्रवृत्त.” [ अधुना ] यहा से आरम्भ 
कर [ अयं ] ग्रन्थका कर्ता [ भूयः प्रवृत्तः ] कुछ विशेष कहनेका उद्यम करता है । कंसा 
है ग्रन्थका कर्ता ? “भज्ञानं उज्मितुमना” [ अज्ञानं ] जीवका कमंका एकत्वबुद्धिरूप 
मिथ्यात्वभाव वह [ उज्स्मितुमना ] जेसे छूटे वेसा है अभिप्राय जिसका ऐसा है। क्‍या 
कहना चाहता है ? “तं एब विज्ेषात्‌ परिहतु  [ त॑ एवं ] जितना पर द्रव्यरूप परिग्रह 
है उसको [ विशेषात्‌ परिहतु ] भिन्न-भिन्न नामोंके विवरण सहित छोड़नेके लिए अ्रथवा 
छडानेके लिए | यहाँ तक कहा सो क्‍या कहा ? “इत्थं समस्त एवं परिग्रह सामान्यतः 
अपास्य” [ इत्थं |] यहाँ तक जो कुछ कहा सो ऐसा कहा [ समस्त एवं परिग्रह ] जितनी 
पुदुगल कर्मकी उपाधिरूप सामग्री उसको [ सामान्यतः अपास्य ] जो कुछ परद्रव्य सामग्री 
है सो त्याज्य है ऐसा कहकर परद्रव्यका त्याग कहा। अब विशेषरूप कहते है। 
विशेषार्थ इस प्रकार है--जितना परद्रव्य उतना त्याज्य है ऐसा कहा। अब क्रोध 
परद्रव्य है, इसलिए त्याज्य है। मान परद्रव्य है, इसलिए त्याज्य है इत्यादि । भोजन 
परद्रव्य है, इसलिए त्याज्य है। पानी पीना पर द्रव्य है, इसलिए त्याज्य है। कैसा है 
पर द्रव्य परिग्रह ? “स्वपरयो. अविवेकहेतु ” [ स्व॒ ] शुद्धचिद्र पमात्र वस्तु [ परयोः ] 
द्रव्यकर्म, भावकर्म, नोकर्म उनके [ अविवेक ] एकत्वरूप संस्कार उसका [ हेतु ] कारण 
है | भावाथथ इस प्रकार है कि मिथ्याहृष्टि जीवकी जीव कमंमें एकत्वबुद्धि है, इसलिए 
मिथ्यादृष्टिके पर द्रव्यका परिग्रह घटित होता है । सम्यग्हष्टि जीवके भेददबुद्धि है, 
इसलिए परद्रव्यका परिग्रह घटित नहीं होता । ऐसा अर्थ यहा से लेकर कहा 
जायगा ॥। १३-१४४५॥ 


( स्वागता ) 
परवंबद्धनिजकरमं विपाकात्‌ 
ज्ञानिनो यदि भवत्युपभोग: । 
तद्भवत्वथ च रागवियोगात्‌ 
ननसेति न परिग्रहभावम्‌ ॥१४-१४६॥। 


१२६ समयसार कलह 


खण्डान्वय सहित अ्थ--'यदि ज्ञानिन. उपभोग: भवति तत्‌ भवतु” [ यदि ] 
जो कदाचित्‌ [ ब्ञानिनः ) सम्यग्हष्टि जीवर्क [ उपभोगः ] शरीर आदि सम्पूर्ण भोग- 
सामग्री [ भवति ] होती है-सम्यग्हष्टि जीव भोगता है [ तत्‌ ] तो [ भवतु ] सामग्री 
होवे | सामग्रीका भोग भी होवे, 'नून परिग्रहभाव न एति” [ नूतन ] निशुचयसे 
[ परिग्रहभाव॑ ] विषय-सामग्रीकी स्वीकारता ऐसे ग्रभिप्रायको [ न एति ] नही प्राप्त 
होता है। किस कारणसे ? “अथ च रागवियोगात्‌” [ अथ च ] वहां से लेकर सम्य- 
रृष्टि हुआ, [ रागवियोगात्‌ ] वहां से लेकर विषयसामग्रीमें राग, द्वेष, मोहसे रहित हुआ, 
इस कारगणसे । कोई प्रदइन करता है कि ऐसे विरागीके--सम्यग्हष्टि जीवके विषयसामग्री 
क्यो होती है ? उत्तर इस प्रकार है--“पूर्वबद्धनिजकम विपाकात्‌” [ पू्बबद्ध ] सम्यकत्व 
उत्पन्न होनेके पहले मिथ्याहष्टि जीव था, रागी था, वहाँ रागभावके द्वारा बाधा था जो 
[ निजकर्म ] अपने प्रदेशोमे ज्ञानावरणादिरूप कार्मणवर्गंणा उसके [ विपाकात्‌ ] उदयसे। 
भावाथ इस प्रकार है कि राग द ष मोह परिणामके मिटने पर द्र॒व्यरूप बाह्य सामग्री 
का भोग बन्धका कारण नहीं है, निजेराका कारण है, इसलिए सम्यग्दष्टि जीव अनेक 
प्रकारकी विषयसामग्री भोगता है परन्तु रजक परिणाम नही है, इसलिए बन्ध नही है, 
पूवेमें बॉधा था जो कर्म उसकी निर्जरा है ॥| १४-१४६।। 

( स्वागता ) 


वेद्यवेदकविभावचलत्वाद 

वेद्यते न खलु कांक्षितमेव । 

तेन कांक्षति न किञ्चन विद्वान 
स्वंतो5प्यतिविरक्तिमुपेति ॥१५-१४७॥ 


खण्डान्वय सहित अथे--“तेन विद्वान किश्वन न कांक्षति” [ तेन ] तिस कारण 
से [ विद्वान्‌ ] सम्यग्हष्टि जीव [ किश्वन ]) करम्का उदय करता है नाना प्रकारकी 
सामग्री उसमेसे कोई सामग्री [ न काँक्षति ] कर्मकी सामग्रीमें कोई सामग्री जीवकों 
सुखका कारण ऐसा नही मानता है, सर्व सामग्री दुःखका कारण ऐसा मानता है। और कसा 
है सम्यग्हृष्टि जीव ? “स्वत अतिविर्राक्त उपैति” [ स्वतः ] जितनी कर्मजनित सामग्री 
है उससे मन, वचन, काय त्रिशुद्धिके द्वारा [ अतिविरक्ति ] सर्वथा त्यागरूप [ उपैति ] 
परिणमता है | किस कारगासे ऐसा है ? “यत. खलु कांक्षितं न वेयते एव” [ यत ] 


निर्जरा-अधिकार १२७ 


जिस कारणसे [ खलु ) निश्चयसे [कांक्षितं] जो कुछ चिन्तवन किया है वह [ न वेथते ] 
नहीं प्राप्त होता है । [ एव ] ऐसा ही है। किस कारणसे ? “बेद्यवेदकविभावचलत्वात्‌” 
[ वेय ] वाछी (इच्छी) जाती है जो वस्तुसामग्री, [ वेदक ] वांछारूप जीवका अशुद्ध- 
परिराम, ऐसे है [ विभाव ] दोनों भ्रशुद्ध विनश्वर कर्ंजनित, इस कारणसे [चलत्वात्‌ ] 
क्षण प्रति क्षण प्रति औरसा होते है । कोई अन्य चिन्ता जाता है, कुछ अन्य होता है । 
भावार्थ इस प्रकार है कि अशुद्ध रागादि परिणाम तथा विषयसामग्री दोनो समय 
समय प्रति विनश्वर है, इसलिए जीवका स्वरूप नहीं। इस कारण सम्यग्दृष्टिके 
ऐसे भावोंका सर्वथा त्याग है। इसलिए सम्यग्दष्टिको बन्ध नही है, निर्जरा 
है ॥। १५-१४७ ॥ 
( स्वागता ) 


ज्ञानिनो न हि परिग्रहभाव॑ 

कर्म रागरसरिक्ततयति । 
रंगयुक्तिरकषायितवस्त्रे 

स्वोकतेव हि बहिल ठतोह ॥।१६-१४८५॥। 


खण्डान्बय सहित अथ--“कर्म ज्ञानिन परियग्रहभाव न हि एति” [ कम ] 
जितनी विषयसामग्री भोगरूप क्रिया है वह [ ज्ञानिनः ] सम्यग्दृष्टि जीवके [ परिग्रहभाव॑ ] 
ममतारूप स्वीकारपनेको [ न हि एति ] निश्चयसे नही प्राप्त होती है । किस कारणसे ? 
“रागरसरिक्ततया” [ राग ] कमंकी सामग्रीको आपा जानकर रंजक परिणाम ऐसा जो 
[ रस ] वेग, उससे [ रिक्ततया ] रीता है, ऐसा भाव होनेसे । दृष्टान्त कहते है--“हि 
इह अकषायितवस्त्रे रगयुक्ति: बहि लुठति एव” [ हि ] जैसे [ इह ] सब लोकमें प्रगट 
है कि [ अकपायित ] नहीं लगा है हरडा फिटकरी लोद जिसको ऐसे [ वस्त्रे |] कपडामें 
[ रंगयुक्तिः ] मजीठके रगका सयोग किया जाता है तथापि [ बहिः लुठटति ] कपड़ासे 
नही लगता है, बाहर बाहर फिरता है उस प्रकार | भावार्थ ऐसा है कि सम्यरहृष्टि 
जीवके पंचेन्द्रिय विपयसामग्री है, भोगता भी है। परन्तु अन्तरग राग द्वंष मोहभाव 
नही है, इस कारगा कर्मेका बन्ध नही है, निर्जेरा है। कैसी है रगयुक्ति ? “स्वीकृता” 
कपडा-रग इकट्ठा किया है ॥१६-१४८॥। 


११८ समय्सार-कलश्ञ 
( स्वागता ) 


ज्ञानवान्‌ स्वरसतो5पि यतः स्थात 
सर्वरागरसवर्जनशोलः । 
लिप्यत सकलकमंभिरेष: 
कर्ममध्यपतितो पि ततो न ॥।१७-१४ दै॥। 
खण्डान्यय सहित अथ--'यत ज्ञानवान्‌ स्वरसत: अ्रपि स्व रागरसवर्जनशील: 
स्यात्‌” [ यतः ] जिस कारगासे [ ज्ञानवान्‌ ] शुद्धस्वरूप अनुभवशीली है जो जीव वह 
[ स्व॒ससतः ] विभाव परिणमन मिटा है, इस कारण शुद्धतारूप द्रव्य परिणमा है, 
इसलिए [ सबेराग ] जितना राग द्वेष मोहपरिणामरूप [ रस ] अनादिका संस्कार, 
उससे [ बज नशीलः स्यात्‌ ] रहित है स्वभाव जिसका ऐसा है। “तत एघ: कर्ममध्य- 
पतित अ्रपि सकलकर्मभि न लिप्यते” [ ततः ] तिस कारणसे [ एपः ] सम्यग्हष्टि जीव 
[ कम ] कमंके उदयजनित अनेक प्रकारकी भोगसामग्री उसमे [ मध्यपतितः अपि ] 
पचेन्द्रिय भोगसामग्री भोगता है, सुख दु खको प्राप्त होता है तथापि [ सकलकमंभिः ] 
आठो प्रकारके है जो ज्ञानावरगादि कर्म, उनके द्वारा [ न लिप्यते ] नहों बॉँधा जाता 
है । भावार्थ इस प्रकार है कि अन्तरग चिकनापन नहीं है, इससे बन्ध नही होता है 
निर्जरा होती है ।। १७-१४६ ॥। 
( भाइ लविक्रीडित ) 
याहक्‌ ताहगिहास्ति तस्य बशतों यस्य स्वभावो हि यः 
कतु नंष कथञ्चनापि हि परेरन्याहश: शक्‍यत । 
अ्रज्ञानंन कदाचनापि हि. भवेज्ज्ञानं भवत्सन्तत 
ज्ञानिन्‌ भु क्ष परापराधजनितो नास्तोह बन्धस्तव ॥१८-१५०। 
खण्डान्बय सहित अथं--यहा कोई प्रश्न करता है कि सम्यग्हष्टि जीव परि- 
णामसे शुद्ब है तथापि पचेन्द्रिय विषय भोगता है सो विषयको भोगते हुए कर्मका बन्ध 
है कि नही है ? समाधान इस प्रकार है कि कर्मका बन्ध नहीं है। “ज्ञानिनु भ्रुक्ष्व 
[ ज्ञानिन ] भो सम्यग्हष्टि जीव ! [ झ्लुक्ष् ] कर्मके उदयसे प्राप्त हुई है जो भोगसामग्री 
उसको भोगते हो तो मोगो “तथापि तव बन्ध नास्ति” [ तथापि ] तो भी [ तब ] 
तेरे [ बन्धः ] ज्ञानावरगादि कमंका आगमन [ नास्ति ] नही है । कैसा बन्ध नहीं 


निर्जरा-प्रधिकार १२६ 


है ? 'परापराधजनित: [ पर ] भोगसामग्री, उसका [ अपराध ] भोगनेमें आना, उससे 
[ जनितः ] उत्पन्न हुआ । भावार्थ इस प्रकार है--सम्यग्दृष्टि जीवको विषयसामग्री भोगते 
हुए बन्ध नही है, निजरा है। कारण कि सम्यर्दृष्टि जीव सवंधा अवश्यकर परिणामोंसे 
शुद्ध है । ऐसा ही वस्तुका स्वरूप है। परिणामोंकी शुद्धता रहते हुए बाह्य भोगसामग्रीक 
द्वारा बन्ध किया नहीं जाता । ऐसा वस्तुका स्वरूप है । यहाँ कोई आशंका करता है कि 
सम्यग्दृशि जीव भोग भोगता है सो भोग भोगते हुए रागरूप अशुद्ध परिणाम होता होगा 
सो उस रागपरिणामके द्वारा बन्ध होता होगा सो ऐसा तो नही । कारण कि वस्तुका 
स्वरूप ऐसा है जो शुद्ध ज्ञान होनेपर भोगसामग्रीको भोगते हुए सामग्रीके द्वारा अशुद्धरूप 
किया नही जाता । कितनी ही भोगसामग्री भोगो तथापि शुद्धज्षान अपने स्वरूप-शुद्ध 
ज्ञानस्वरूप रहता है। वस्तुका ऐसा सहज है । ऐसा कहते है-' ज्ञानं कदाचनापि गज्ञानं 
न भवेत्‌” [ ज्ञान ] शुद्ध स्वभावरूप परिणामा है आात्मद्रव्य, वह [ कदाचन अपि ] झ्रनेक 
प्रकार भोगसामग्रीको भोगता हुश्ला अतीत, अनागत, वर्तमान कालमें [ अनज्ञानं ] विभाव 
अशुद्धरागादिरूप [ न भवेत्‌ ) नहीं होता । कंसा है ज्ञान ? “सन्ततं भवत्‌” शाश्वत 
शुद्धत्वरूप जीवद्रव्य परिणमा है, मायाजालके समान क्षण विनश्वर नही है। आगे 
दृष्टान्तके द्वारा वस्तुका स्वरूप साधते है--“हि यस्य वशत: य: यादुक्‌ स्वभाव: तस्य 
तादुक्‌ इह अस्ति” [ हि ] जिस कारणसे [ यस्य ] जिस किसी वस्तुका [ यः याहक्‌ 
स्वभावः ] जो स्वभाव जेसा स्वभाव है वह [ वशतः ] अ्नादि-निधन है [ तस्य ] उस 
वस्तुका [ तादक्‌ इह अस्ति ) वसा ही है । जिस प्रकार शंखका श्वेत स्वभाव है, श्वेत 
प्रगट है उसी प्रकार सम्यग्दृष्टिका शुद्ध परिणाम होता हुआ शुद्ध है। “एप: परे कथश्वन 
अपि अन्यादश कतु न शक्यते” [ एषः१ ] वस्तुका स्वभाव [ परः ] अन्य वस्तुके किये 
[ कथश्वन अपि ] किसी प्रकार [ अन्याइश्नः ] दूसरेरूप [ कतु ] करनेको [ न शकयते ] 
नही समर्थ है। भावार्थ इस प्रकार है कि स्वभावसे श्वेत शख है सो शख काली मिट्टी 
खाता है, पीली मिट्टी खाता है, नाना वर्ण मिट्टी खाता है । ऐसी मिट्टी खाता हुआ शख 
उस मिट्टीके रंगका नही होता है, अपने श्वेतरूप रहता है । वस्तुका ऐसा ही सहज है । 
उसी प्रकार सम्यर्दृष्टि जीव स्वभावसे राग द्वेष मोहसे रहित शुद्ध परिणामरूप है, वह 
जीव नाना प्रकार भोगसामग्री भोगता है तथापि अपने शुद्ध परिणामरूप परिणमता 
है । सामग्रीके रहते हुए अशुद्ध रूप परिणमाया जाता नही ऐसा वस्तुका स्वभाव है, इसलिए 
सम्यग्दृष्टिके कर्मंका बन्ध नहीं है, निर्जरा है ॥१८-१५०॥ 


१३० समयसार-कलश 
( शादू लविक्रीडित ) 
ज्ञानिन कर्म न जातु कतु मुचितं किचित्तथाप्युच्यते 
भु क्षे हन्त न जातु से यदि परं दुभु कत एवासि भो: । 
बन्धः स्थादपभोगतो यदि न तत्कि कामचारोउस्ति ते 
ज्ञानं सन्‍्वस बन्धमेष्यपरथा स्वस्यथापराधादध्‌ वम्‌ ॥१४-१५१॥ 


खण्डान्यय सहित अथ--“ज्ञानिन्‌ जातु कर्म कतु' न उचितं” [ ज्ञानिन ] 
हें सम्यम्हृष्टि जीव ! [ जातु ] किसी प्रकार कभी भी [ कर्म ] ज्ञानावरणादि कर्मरूप 
पुद्गलपिण्ड [ कतु ] बाधनेको [ न उचित ] योग्य नहीं है । भावार्थ इस प्रकार है 
कि सम्यरहृष्टि जीवके कमंका बन्ध नहीं है । “तथापि किश्वित्‌ उच्यते” [ तथापि ] तो 
भी [ किश्वित्‌ उच्यते | कुछ विशेष है वह कहते है--“हन्त यदि में पर न जातु भर क्षे 
भो दुश्ड क्तो एव असि” [ हन्त ] कड़क वचनके द्वारा कहते है । [ यदि | जो ऐसा 
जानकर भोगसामग्रीकोी भोगता है कि [ में | मेरे [ परं न जातु ] कमेंका बन्ध नहीं 
है । ऐसा जानकर [ अुक्षे ] पचेन्द्रविषय भोगता है तो [ भोः ] अहो जीव ! 
[ दुश्ध क्तः एवं भसि ] ऐसा जानकर भोगोका भोगना अच्छा नहीं। कारण कि 
वस्तुस्वरूप इस प्रकार है--“यदि उपभोगत बन्ध न स्थात्‌ तत्‌ ते कि कामचार: 
अ्रस्ति” [ यदि ] जो ऐसा है कि [ उपभोगतः ] भोग सामग्रीको भोगते हुए [ बन्धः 
न स्पात्‌ ] ज्ञानावरगादि कमंका बन्ध नहीं है [ तत्‌ | तो [ ते) अहो सम्यस्हष्टि 
जीव | तेरे [ कामचारः ] स्वेच्छा आचरगा [ कि अस्ति ] क्‍या ऐसा है अपि तु 
ऐसा तो नहों है। भावार्थ इस प्रकार है कि सम्यग्हष्टि जीवके कर्मका बन्ध नही है। 
कारण कि सम्यग्हृष्टि जीव राग हंष मोहसे रहित है। वही सम्यग्हृष्टि जीव, 
यदि सम्यकत्व छूटे मिथ्यात्वरूप परिण्ममे तो, ज्ञानावरणादि कर्मबन्धको अवध्य 
करे, क्योकि मिथ्याहृष्टि होता हुआ राग द्वेष मोहरूप परिणमता है--ऐसा कहते 
है “ज्ञान सन्‌ वस” सम्यग्दष्टि होता हुआ जितने काल प्रवर्तता है उतने काल 
बन्ध नहीं है “अपरथा स्वस्थ अपराधात्‌ बन्ध पध्रूव एपि” [ अपरथा ] मिथ्या- 
दृष्टि होता हुग्रा [ स्वस्थ अपराधातू ] अपने ही दोपसे-रागादि अशुद्धरूप परिण- 
मनके कारण [ बन्ध शव एपि ) ज्ञानावरणादि कमंबन्धकों तू ही अवश्य 
करता है ॥ १६-१५१ ॥ 


निर्ज रा-प्रधिकार १३१ 
( जादू लविक्रीडित ) 


कर्तारं स्‍्वफलेन यत्किल बलात्कर्मेव नो योजयेत्‌ 

कुर्वाण: फललिप्सरेव हि फल प्राप्नोति यत्कमंण: । 

ज्ञानं संस्तदपास्तरागरचनो नो बध्यते कर्मणा 
'कुर्वाणो5पि हि कर्म तत्फलपरित्यागकशीलो मुनि: १२०-१५२। 


खण्डान्वय सहित अर्थ--“तत्‌ भुनिः कर्मणा नो बध्यते” [ तत्‌ ] तिस 
कारणसे [ प्रुनि! ] शुद्धस्वरूप श्रनुभव विराजमान सम्यग्दृष्टि जीव [ कर्मणा ] ज्ञाना- 
वरणादि कर्मसे [ नो बध्यते ] नहीं बँधता है। कंसा है सम्यग्हष्टि जीव ? “हि कर्म 
कुर्वाण' अपि” [ हि ] निशचचयसे [ कर्म ] कर्मजनित विषयसामग्री भोगरूप क्रियाको 
[ कुर्बाणः अपि ] करता है--यद्यपि भोगता है तो भी “तत्फलपरित्यागैकशील:' 
[ तत्फल ] कर्मजनित सामग्रीमें ग्रात्मबुद्धि जानकर रंजक परिणामका [ परित्याग ] 
सर्वेथा प्रकार स्वीकार छूट गया ऐसा है [ शक | सुखरूप [| शीलः ] स्वभाव जिसका, 
ऐसा है। भावार्थ इस प्रकार है कि सम्यग्दृष्टि जीवके विभावरूप मिथ्यात्व परिणाम 
मिट गया है, उसके मिटनेसे अ्रनाकुलत्वलक्षण अतीन्द्रिय सुख अनुभवगोचर हुआ है। 
और कंसा है ? "ज्ञान सन्‌ तदपास्तरागरचन:” ज्ञानमय होते हुए दूर किया है रागभाव 
जिसमेसे ऐसा है । इस कारण कमंजनित है जो चार गतिकी पर्याय तथा पंचेन्द्रियोंके 
भोग वे समस्त आकुलतालक्षण दु.खरूप है । सम्यर्दष्टि जीव ऐसा ही ग्रनुभव करता है। 
इस कारण जितना कुछ साता-असातारूप कमेंका उदय, उससे जो कुछ इष्ट विषयरूप 
अथवा अनिष्ट विषयरूप सामग्री सो सम्यर्दष्टिके सर्वे अनिष्टरूप है। इसलिए जिस प्रकार 
किसी जीवके अशुभ कमंके उदय रोग, शोक, दारिद्र आदि होता है, उसे जीव छोडनेको 
बहुत ही करता है, परन्तु अशुभ कमंके उदय नही छूटता है, इसलिए भोगना ही पड़े । 
उसी प्रकार सम्यग्हष्टि जीवके, पूवेमे अज्ञान परिणामके द्वारा बाधा है जो सातारूप 
अ्रसातारूप कर्म उसके उदय अनेक प्रकार विषयसामग्री होती है, उसे सम्यग्दृष्टि जीव 
दुःखरूप भ्रनुभवता है, छोड़नेको बहुत ही करता है । परन्तु जब तक क्षपकश्नं णी चढ़े 
तब तक छूटना अशक्य है, इसलिए परवश हुआ भोगता है। हृदयमें श्रत्यन्त विरक्त है, 
इसलिए अरजक है, इसलिए भोग सामग्रीको भोगते हुए कमंका बन्ध नहीं है, निर्जरा है । 
यहाँ दृष्टान्त कहते हैं -“यत्‌ किल कम कर्तारं स्‍्वफलेन बलात्‌ योजयेत्‌” | यत्‌ ] जिस 


१३२ समयसार-कलशझ्म 


कारगासे ऐसा है । [ किल ] ऐसा ही है, सन्देह नही कि [ कर्म ] राजाकी सेवा आदिसे 
लेकर जितनी कमंभूमिसम्बन्धी क्रिया [ कर्तारं ] क्रियामें रजक होकर-तन्मय होकर 
करता है जो कोई पुरुष उसको, [ स्वफलेन ] जिस प्रकार राजाकी सेवा करते हुए द्वव्यकी 
प्राप्ति, भूमिकी प्राप्ति, जैसे खेती करते हुए अन्नकी प्राप्ति--[ बलातू योजयेत्‌ ] अवश्यकर 
कर्ता पुरुषका क्रियाके फलक साथ सयोग होता है। भावार्थ इस प्रकार है कि जो क्रिया- 
को नहीं करता उसको क्रियाके फलकी प्राप्ति नही होती । उसी प्रकार सम्यग्दृष्टि जीवको 
बन्ध नही होता, निजरा होती है । कारण कि सम्यग्दृष्टि जीव भोगसामग्री क्रियाका कर्ता 
नही है, इसलिए क्रियाका फल नहीं है कर्मका बन्ध, वह तो सम्यर्दृश्िकि नहीं है । 
दृष्टातसे दुढ करते है-' यत्‌ कुर्वाण फललिप्सु ना एव हि कर्मणा फल प्राप्नोति” 
[ यत्‌ ] जिस कारणसे पूर्वोक्त नाना प्रकारकी क्रिया [ कुर्बाणः ] कोई करता हुमा 
[ फललिप्सु;] फलकी अभिलाषा करके क्रियाको करता है ऐसा [ ना ] कोई पुरुष [ कमणः 
फल ] क्रियाक फलको [ ग्राप्नोति ]) प्राप्त होता है। भावार्थ इस प्रकार है--जो 
कोई पुरुष क्रिया करता है, निरभिलाप होकर करता है उसको तो क्रियाका फल 
नही है । २०-१५२ । 
( झादू लविक्रीडित ) 

त्यक्तं येन फल स कर्म क्रुते नेति प्रतीमों वयं 

कित्वस्थापि कुतो 5पि किचिदपि तत्कर्मावशेनापतेत्‌ । 

तस्मिन्नापतिते त्वकम्पपरमज्ञानस्वभावे स्थितो 

ज्ञानी कि कुरुते5थ कि न कुरुते कमेंति जानाति कः ।२१-१५३॥ 


खण्डान्बय सहित अथ--'येन फल त्यक्त स कर्म कुरुते इति वय न प्रतीम.” 
[ बेन ] जिस सम्यग्हृष्टि जीवने [ फल त्यकतं ] कमंके उदयसे है जो भोगसामग्री उसका 
[ फर्ल ] भ्रभिलाष [ व्यक्त ] सर्वथा ममत्व छोड दिया है [ सः ] वह सम्यग्हष्टि जीव 
[ कम कुरुते ] ज्ञानावरणादि कमंको करता है [ इति बयं न प्रतीमः ] ऐसी तो हम 
प्रतीति नही करते । भावार्थ इस प्रकार है कि जो कर्मके उदयके प्रति उदासीन है उसे 
कमका बन्ध नही है, निजेरा है । “किन्तु” कुछ विशेष---“अस्य अपि' इस सम्यर्हृष्टिके 
भी “अवजेन कुत भ्रपि किश्विंत्‌ अपि कर्म आपतेतू” [ अवशेन ] विना ही अभिलाष 
किये बलात्कार ही [ कुतः अपि किखित्‌ अपि कर्म ] पहले ही बॉधा था जो ज्ञानावरणादि 
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कम, उसके उदयसे हुई है जो पचेन्द्रियविषयभोगक्रिया वह [ आपतेत ] प्राप्त होती है । 
भावार्थ इस प्रकार है कि जिस प्रकार किसीको रोग, शोक, दारिद्र बिना ही बांछाके 
होता है उसी प्रकार सम्यग्हृष्टि जीवके जो कोई क्रिया होती है सो बिना ही वांछाके 
होती है । “तस्मिन्‌ आपतिते” ग्रनिच्छक है सम्यग्दृष्टि पुरुष, उसको बलात्कार होती है 
भोगक्रिया, उसके होते हुए “ज्ञानी कि कुरुते” [ ज्ञानी ] सम्यग्दृष्टि जीव [ कि कुरुते ] 
अनिच्छक होकर कमके उदयमें क्रिया करता है तो क्रियाका कर्ता हुआ क्‍या ? “अथ न 
कुरुते” स्वथा क्रियाका कर्ता सम्यग्दृष्टि जीव नही है। किसका कर्ता नहीं है ? “कर्म 
इति” भोगक्रियाका ) कैसा है सम्यरदृष्टि जीव ? “जानाति क.” ज्ञायकस्वरूपमात्र है| 
तथा कैसा है सम्यग्दृष्टि जीव ? “ग्रकम्पपरमज्ञानस्वभावे स्थित:” निशचल परम ज्ञान- 
स्वभावमें स्थित है ॥२१-१५३॥ 


( शादू लविक्रीडित ) 
सम्यग्हृष्टय एवं साहसमिदं कतु क्षमन्ते पर 
यद्दत्म 5पि पतत्यमी भयचलत्त्रेलोक्यमुक्ताध्वनि । 
सर्वासेव निसगंनिर्भवतया शंकां विहाय स्वयं 
जानन्तः स्वमवध्यबोधवपुषं बोधाच्च्यवन्ते न हि ।२२-१५४॥। 


खण्डान्वय सहित अथ--सम्यग्दृष्टय एवं इदं साहसं कु क्षमन्ते” [ सम्यर- 
रेश्यः ] स्वभावगुणारूप परिणामी है जो जीवराशि वह ( एवं ) निरचयसे [ इदं साहसं ] 
ऐसा धीरपना [ कतु ] करनेके लिए [ क्षमन्ते ] समर्थ होती है। कैसा है साहस ? 
“पर” सबसे उत्कृष्ट है। कौन साहस ? “यत्‌ वचह्च पतति अपि अश्रमी बोधात्‌ न हि 
च्यवन्ते” [ यतु ] जो साहस ऐसा है कि [ वज्जञ पतति अपि ] महाद्‌ वज्के गिरने पर 
भी [ अमी | सम्यग्दृष्टि जीवराशि [ बोधात ] शुद्धस्वरूपके अ्नुभवसे [ न हि च्यबन्ते ] 
सहज ग्रुणसे स्खलित नही होती है | भावार्थ इस प्रकार है--कोई अज्ञानी ऐसा मानेगा 
कि सम्यर्दृष्टि जीवके साताकमके उदय अनेक प्रकार इष्ट भोगसामग्री होती है, असाता- 
कमंके उदय अनेक प्रकार रोग, शोक, दारिद्र, परीषह, उपसग्ग इत्यादि ग्रनिष्ट सामग्री 
होती है, उसको भोगते हुए शुद्धस्वरूप अनुभवसे चूकता होगा । उसका समाधान इस 
प्रकार है कि भ्रनुभवसे नहीं चुकता है, जेसा अ्रनुभव है वैसा ही रहता है, वस्तुका ऐसा 
ही स्वरूप है । क॑ंसा है वज्ज ? “भयचलत्त्रलोक्यमुक्ताध्वनि” [ भय ] वज्क गिरने 
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पर उसके त्राससे [ चलतु ] चलायमान ऐसी जो [ त्रेलोक्य ] सव॑ ससारी जीवराशि, 
उसके द्वारा [ मुक्त ] छोड़ी गई है [ अध्वनि | श्रपतती अपनी क्रिया जिसके गिरने पर, 
ऐसा है वज्ञ । भावार्थ इस प्रकार है--ऐसा है उपसर्ग परीषह जिनके होनेपर मिथ्याहृष्टि- 
को ज्ञानकी सुध नही रहती है । कैसे है सम्यग्हृष्टि जीव ? “स्व जानन्त”” [ सव॑ ] शुद्ध 
चिद्रूपको [ जानन्तः ] प्रत्यक्षरूपसे अनुभवते है। कंसा है स्व ? “भ्रबध्यबोधवपुष॑ं"' 
[ अबध्य ] शाइवत जो [ बोध ] ज्ञानगुण, वह है [ बषुष ] शरीर जिसका, ऐसा है । 
क्या करके (अनुभव करता है ?) “सर्वा एव शका विहाय [ सर्वा एवं ] सात प्रकारके 
| शंकां |] भयको [ विहाय ] छोडकर । जिस प्रकार भय छूटता है उस प्रकार कहते 
है--निसमगंनिर्भवतया  [ निसग ] स्वभावसे [ निर्भेयतया ] भयसे रहितपना होनेसे । 
भावार्थ इस प्रकार है--सम्यग्टष्टि जीवोका निर्भय स्वभाव है, इस कारण सहज ही 
अनेक प्रकारके परीषह-उपसगंका भय नहीं है । इसलिये सम्यग्द्‌ष्टि जीवको कर्मका बन्ध 
नहीं है, निर्जरा है । कैसे है निर्भधपना ? “स्वय” ऐसा सहज है ॥२२-१५४॥ 


( शादू लविक्रीडित ) 


लोकः शाश्वत एक एघ सकलव्यक्तो विधविक्तात्मन- 
श्चिल्लोक स्वयमेव केवलमयं यल्लोकयत्येकक: । 

लोको 5यं न तवापरस्तदपरस्तस्यास्ति तद्भो: कृतो 

निश्शंक: सततं स्वयं स सह॒जं ज्ञानं सदा विन्दति ।२३-१५५। 


खण्टान्वय सहित अथ--“स सहज ज्ञान स्वय सतत सदा विन्दति” [सः ] 
सम्यग्दृष्टि जीव [ सहज | स्वभाव ही से [ ज्ञानं | शुद्ध चेतन्यवस्तुको [ बिन्दति ] 
अनुभवता है-- आस्वादता है । कंसे ग्रनुभवता है ? [ स्तरय॑ ] अपनेमे आपको अ्नुभवता 
है । किस काल ? [ सतत ] निरन्तररूपसे [ सदा ] अतीत, अनागत, वतेमानमे 
अनुभवता है । कंसा है सम्यग्दृष्टि जीव ? “नि.शक.” सात भयोसे 
रहित है। कैसा होनेसे ? “तस्य तझ्जी कुतः अ्रस्ति” [ तस्य ] उस 
सम्पग्दृश्टिके [ तद्गी: ] इहलोकभय, परलोकभय [ कुतः अस्ति |) कहाँ से होवे ? अपि 
तु नही होता । जेसा विचार करते हुए भय नही होता वैसा कहते है--“'तव अ्रय लोक: 
तदपर अपर. न” [ तब ] भो जीव ! तेरा [ अय॑ छोकः ] विद्यमान है जो चिद्र पमात्र वह 
लोक है । [ तदपरः ] उससे अन्य जो कुछ है इहलोक, परलोक । विवरण--इहलोक अर्थात्‌ 


निर्ज रा-अधिकार १३५ 


वर्तेमान पर्याय, उसमें ऐसी चिन्ता कि पर्याय पर्येन्त सामग्री रहेगी कि नही रहेगी । परलोक 
अर्थात्‌ यहाँ से मर कर अच्छी गतिमें जावेगे कि नहीं जावेगे ऐसी चिन्ता। ऐसा जो 
(अपरः] इहलोक, परलोक पर्यायरूप [न] जीवका स्वरूप नही है। “यत्‌ एब. अय॑ लोक: 
केवल चिल्लोक स्वयं एव लोकयति [यत्‌] जिस काररासे [ एपः अय॑ लोकः ] भ्रस्तिरूप है 
जो चेतन्यलोक वह [ केवल ] निविकल्प है। [ चिल्लोक॑ स्वयं एवं लोकयति ] ज्ञानस्वरूप 
आत्माको स्वयं ही देखता है। भावार्थ इस प्रकार है कि जो जीवका स्वरूप ज्ञानमात्र 
सो तो ज्ञानमात्र ही है । कंसा है चेतन्‍न्यलोक ? 'शाइवत.' अविनाशी है। और केसा 
है ? “एकक.” एक वस्तु है। और कसा है ? “सकलव्यक्त.” [ सकल | त्रिकालमे 
[ व्यक्त: ] प्रगट है। किसको प्रगट है ? “विविक्तात्मन” [ विविक्त ] भिन्न है [ आत्मनः ] 
आत्मस्वरूप जिसको ऐसा है जो भेदज्ञानी पुरुष, उसे ॥२३-१५५।। 


( शादू लविक्रीडित ) 
एषेकंव हि बेदना यदचल ज्ञान स्वयं वेदतें 
निर्भेदोदितवेद्येदकबलादेक॑ सदानाकूले: । 
नेवान्यागतवंदनंव हि भवेत्तद्भीः कृतो ज्ञानिनो 
निश्शंक: सततं स्वयं स सहजं ज्ञानं सदा विन्दति ॥२४-१५६। 


खण्डान्बय सहित अथ--“सः स्वयं सतत सदा ज्ञान विन्दति” [ सः ] सम्यग्दृष्टि 
जीव [ स्वयं ] अपने आप [ सतत | निरन्तररूपसे [ सदा | त्रिकालमें | ज्ञानं ] जीवके 
शुद्धववरूपको [ विन्दति ) अनुभवता है-आस्वादता है। कैसा है ज्ञान ? “सहज 
स्वभावसे ही उत्पन्न है। कैसा है सम्यग्दृष्टि जीव ? “निशंक ” सात भयोसे 
मुक्त है । “ज्ञानिन. तडझ्जी कुत.” [ ज्ञानित। ] सम्यरदुप्टि जीवको 
[ तड़ीः ] वेदनाका भय [ कुतः ] कहाँ से होवे ? अपितु नहीं होता है। कारण कि 
“सदा शनाकुले.” सबंदा भेदज्ञानसे विराजमान है जो पुरुष वे पुरुष “स्वयं वेयते” 
स्वय ऐसा अनुभव करते है कि “यत्‌ अचल ज्ञानं एषा एका एवं वेदना” [ यत्‌ ] जिस 
कारणसे [ अचल ज्ञानं ] शाश्वत है जो ज्ञान [ एपा ] यही [ एका वेदना ] जीवको 
एक वेदना है। [ एव्र ) निश्चयसे । “अन्यागतवेदना एव न भवेत्‌” [ अन्या ] 
इसे छोडकर जो अन्य [ आगतबवेदना एबं ] कर्मके उदयसे हुई है सुखरूप ग्रथवा 
दु खरूप वेदना [ न भवेत्‌ | जीवको है ही नहीं । ज्ञान कसा है ? “एक” शाइवत 
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है--एकरूप है । किस कारणसे एकरूप है ? “निर्भेदोदितवेद्यवेदकबलात्‌” [ निर्मेदो- 
दित ] अभेदरूपसे [ वेधवेदक | जो वेदता है वही वेदा जाता है ऐसा जो [ बलात ] 
समर्थपना, उसके कारणा | भावार्थ इस प्रकार है कि जीवका स्वरूप ज्ञान है, वह एक- 
रूप है। जो साता-पभ्रसाता कर्मके उदयसे सुख-दुःखरूप बेदना होती है वह जीवका 
स्वरूप नहीं है, इसलिए सम्यग्दष्टि जीवको रोग उत्पन्न होनेका भय नहीं 
होता ॥ २४-१५६ ॥। 

( शादू लक्षिक्रीडित ) 


यत्सन्नाशमुपैति तन्न नियत व्यक्तेति वस्तुस्थिति- 
ज्ञान सत्स्वयमेव तत्किल ततस्त्रातं किमस्यापरे: । 
श्रस्यात्राणमतों न किचन भवेत्तद्जी: कृतो ज्ञानिनो 
निश्शंक: सततं स्वयं स सहज ज्ञानं सदा विन्दति ।२५-१५७। 


खण्डान्वय सहित अर्थ--/स. ज्ञान सदा विन्दति” [ सः ] सम्यग्दष्टि जीव 
[ ज्ञानं ] शुद्धस्वरूप [ सदा ] तीनो कालोमे [ विन्दति ] अनुभवता है--आस्वादता है । 
कैसा है ज्ञान ? “सतत” निरन्तर वतंमान है। और कंसा है ज्ञान ? “स्वय” अनादि- 
निधन है । और कसा है ? “सहज” विना कारण द्रव्यरूप है । क॑सा है सम्यग्हष्टि जीव ? 
“नि:शक: कोई मेरा रक्षक है कि नही है ऐसे भयसे रहित है । किस कारणसे “ज्ञानिनः 
तख्डभी कुत. [ ब्लानिनः ] सम्यग्दृष्टि जीवके [ तद्जी) ] मेरा रक्षक कोई है कि नही है 
ऐसा भय' [ कुतः | कहाँ से होवे ? अ्पि तु नहीं होता है । “अत अस्य किश्वन अत्राण 
न भवेत्‌” [ अतः ] इस कारगासे [ अस्य ] जीव वस्तुके [ अत्राणं ] अरक्षकपना 
[ किश्वन ] परमाणुमात्र भी [ न भवेत्‌ ] नही है। किस कारणसे नही है ? “यत्‌ सत्‌ 
तत्‌ नाश न उपेति” [ यतू सत्‌ ] जो कुछ सत्तास्वरूप वस्तु है [ ततू नाश न उपेति ] 
वह तो विनाशको नही प्राप्त होती है । “इति नियत वस्तुस्थिति. व्यक्ता” [ इृति ] इस 
कारणसे [ नियतं | ग्रवश्य ही [ वस्तुस्थितिः ] वस्तुका अविनव्व रपना [ व्यक्ता ] प्रगट 
है । “किल तत्‌ ज्ञान स्वयं एव सत्‌ तत अस्य अपरे' कि त्रात” [ किल ) निशचयसे 
[ तत्‌ ज्वानं ] ऐसा है जीवका शुद्धस्वरूप वह, [ स्वयं एव सत ] सहज ही सत्तास्वरूप 
है । [ ततः ] तिस कारगसे [ अस्प ] जीवके स्वरूपकी [ अपरे! ] किसी द्रव्यांतरके 
द्वारा [ कि त्रा्त ] क्‍या रक्षा की जायगी। भावार्थ इस प्रकार है कि सब जीवोको ऐसा 
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भय उत्पन्न होता है कि मेरा रक्षक कोई है कि नहीं, सो ऐसा भय सम्यग्हृष्टि जीवको 
नहीं होता । कारण कि वह ऐसा अनुभव करता है कि शुद्धजीवस्वरूप सहज ही शाश्वत 
है । इसकी कोई क्या रक्षा करेगा ॥२५-१५७॥ 


( शादू लकिक्रीडित ) 


स्वं रूपं किल वस्तुनो5स्ति परमा गुप्ति: स्वरूपे न यत्‌ 

शकक्‍तः को 5पि परः प्रवेष्ट्मकृत ज्ञान स्वरूपं च नुः । 
प्रस्थागुप्तिततो न काचन भवेत्तद्भी: कृतो ज्ञानिनो 

निश्शंक: सतत' स्वयं स सहज ज्ञानं सदा विन्दति ॥२६-१५८॥ 


खण्डान्वय सहित अथे--“स' ज्ञानं सदा विन्दति” [सः ] सम्यग्दृष्टि जीव 
[ ज्ञानं ] शुद्ध चेतन्यवस्तुको [ सदा विन्दति ] निरन्तर अनुभवता है-आस्वादता है। 
कंसा है ज्ञान ? “स्वयं” अनादि सिद्ध है। और कैसा है ? सहज" शुद्ध वस्तुस्वरूप है। 
और कंसा है ? “सततं' अखण्ड धाराप्रवाहरूप है कसा है सम्यग्दृष्टि जीव ? “निःशंकः” 
वस्तुको जतनसे रखा जाय, नहीं तो कोई चुरा लेगा ऐसा जो श्गुप्तिभय उससे रहित 
है । “अतः अस्य काचन अगुप्ति. एव न भवेत्‌ ज्ञानिनाः तद्धी: कुत:” [ अतः ] इस 
कारणसे [ अस्य ] शुद्ध जीवके [ काचन अगुप्ति! ] किसी प्रकारका अगुप्तिपना [ न 
भवेत्‌ ] नही है, [ ज्ञानिनः ] सम्यग्दृष्टि जीवके [ तद्जीः ] मेरा कुछ कोई छीन न लेवे' 
ऐसा अगुप्तिभय [ कुतः ) कहाँ से होवे ? अपितु नहीं होता । किस कारणासे ? “किल 
वस्तुन' स्वरूप परमा गुप्ति' अ्रस्ति” [ किल ] निश्चयसे [ वस्तुनः ) जो कोई द्रव्य है 
उसका [ स्वरूपं ] जो कुछ निज लक्षण है वह [ परमा गुप्ति! अस्ति ) सर्वथा प्रकार गुप्त 
है । किस कारणासे ? “यत्‌ स्वरूपे क'ः अपि पर प्रवेष्ट न शक्त:” [ यत््‌ ] जिस कारण- 
से [ स्वरूपे ) वस्तुके सत्त्वमे [ कः अपि परः ] कोई अन्य द्रव्य भ्रन्य द्रव्यमें [ भ्रवेष्ट ] 
संक्रमणाको [ न भ्क्तः ] समर्थ नही है । “नुः ज्ञानं स्वरूप च [ हु) ] प, रात्मद्रव्यका 
[ ज्ञानं स्वरूपं ) चेतन्य स्वरूप है। [ च ] वही ज्ञानस्वरूप कसा है ? “अक्ृतं ” किसीने 
किया नही, कोई हर सकता नहीं । भावार्थ इस प्रकार है कि सब जीवोंको ऐसा भय 
होता है कि 'मेरा कुछ कोई चुरा लेगा, छीन लेगा; सो ऐसा भय सम्यग्हष्टिको नही 
होता, जिस कारणासे सम्यग्हृष्टि ऐसा अनुभव करता है कि मेरा तो शुद्ध चैतन्यस्वरूप 

श्८ 
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है, उसको तो कोई चुरा सकता नही, छीन सकता नहीं; वस्तुका स्वरूप अनादि- 


निधन है! ॥२६-१५८।॥। 
( शादू लक्क्रीडित ) 


प्राणोच्छेदम॒दाहरन्ति मरणं प्राणा: किलास्यात्मनों 

ज्ञानं तत्स्वयमेत्र शाश्वततया नोच्छिद्यते जातुचित्‌ । 

तस्यथातो मरणं न किञ्चन भवेत्तद़ीः क॒तो ज्ञानिनो 

निश्शंक: सततं स्वयं स सह॒जं ज्ञान सदा विन्दति ।२७-१५४८॥ 

खण्डान्वय सहित अथ--“स' ज्ञान सदा विन्दति” [सः ] सम्यग्दृष्टि जीव 
[ ज्ञानं ] शुद्धचतन्य वस्तुको [ सदा ] निरन्तर [ विन्दति ] आस्वादता है। कैसा है 
ज्ञान ? स्वयं” ग्रनादिसिद्ध है। और कसा है ? “सतत” अखण्ड धाराप्रवाहरूप है । और 
कसा है ? 'सहज बिना कारण सहज ही निष्पन्न है। कैसा है सम्यग्हष्टि जीव ? “निशड्धू 
मरण-शकाके दोपसे रहित है। क्‍या विचारता हुआ निःशक है ? “ग्रत* तस्य मरण 
किश्वन न भवेत्‌ ज्ञानिनः तझ्ग्ी कुत ” [ अतः ] इस कारगासे [ तस्थ ] ओआात्मद्रव्यके 
[ मरणं ] प्राणवियोग [ किश्वन ] सूक्ष्ममात्र [ न भवेत्‌ ] नहीं होता, तिस काररा 
[ ज्ञानिनः ] सम्यग्दश्कि [ तद्भी। | मरणका भय [ कुतः ] कहाँ से होवे ? भ्रपि तु नहीं 
होता । जिस कारगसे “प्राग्गोच्छेद मरण उद्ाहरन्ति” [ प्राणीच्छेद॑ ] इन्द्रिय, बल, 
उच्छुवास, आयु-ऐसे हैं जो प्राण, उनका विनाश ऐसा जो [ मरण ] मरण कहनेमें आता 
है [ उदाहरन्ति ] अरिहन्तदेव ऐसा कहते है । “किल आत्मनः ज्ञान प्राग्गा ” [ किल ] 
निशचचयसे [ आन्मनः ) जीव द्रव्यका [ ज्ञान प्राणा! ] शुद्धचेतन्यमात्र प्राण है। “तत्‌ 
जातुचित्‌ न उच्छिद्यते [ तत्‌ ] शुद्धज्ञान [ जातुचित्‌ ) किसी कासमें [ न उच्छिग्नते ] 
नही विनशता है । किस कारगासे ? “स्वयं एवं शाश्वततया” [ स्वयं एवं ] बिना ही 
जतन [ शाश्वतृतया | अविनव्वर है तिस कारणसे । भावार्थ इस प्रकार है कि सभी 
मिथ्याहृष्टि जीवोंकी मरणका भय होता है | सम्यर्दश्िि जीव ऐसा अनुभवता है कि 
मेरा शुद्ध चंतन्यमात्र स्वरूप है सो तो विनशता नही, प्राण नष्ट होते है सो तो मेरा 
स्वरूप है ही नही, पुदुगलका स्वरूप है । इसलिए मेरा मरणा होवे तो डरो, मै किसलिये 
डरो, मेरा स्वरूप शाइवत है! ॥२७-१५६॥ 
( शादू लविक्रीडित ) 
एक ज्ञानमनाद्नन्तमचलं सिद्ध किलेतत्स्वतो 
यावत्तावदिदं सदंव हि भवेज्ञात्र द्वितोयोदय: । 


निर्ज रा-अधिकार १३६ 


तपन्नाकस्सिकसत्र किड्चन भवेत्तद्भी: कृतो शानिनो 
निश्शंक: सतत स्वयं स सहज ज्ञानं सदा विन्दति ।२८-१६०। 


खण्डान्बय सह्दित अर्थ--“सः ज्ञानं सदा विन्दति” [ सः ] सम्यन्दृष्टि जीव 
[ ज्ञान ] शुडचेतन्य वस्तुको [| सदा ] जिकाल [ बविन्दति ] आस्वादता है। कंसा है 
ज्ञान ? “स्वयं” सहज ही से उपजा है। और कैसा है ? “सतत” अखण्ड धाराप्रवाह- 
रूप है । और कंसा है ? “सहज” बिना उपाय ऐसी ही वस्तु है। कैसा है सम्य्दृष्टि 
जीव ? “निःशड्भू ” झ्राकस्मिक भयसे रहित है। ग्राकस्मिक अर्थात्‌ अनचिन्ता तत्काल 
ही अनिष्टका उत्पन्न होना । क्या विचारता है सम्यग्दृष्टि जीव ? “अन्न तत्‌ आकस्मिक 
किश्वन न भवेत्‌ ज्ञानिनः तदुभी: कुतः:” [ अन्न ) शुद्धचेतन्य वस्तुमें [ तत्‌ ] कहा है 
लक्षण जिसका ऐसा [ आकसिमर्क ] क्षणमात्रमें भ्रन्य वस्तुसे अन्य वस्तृपना [ किशन 
न भवेत्‌ ] ऐसा कुछ है ही नही, तिस कारण [ बज्ञानिनः ] सम्यग्हष्टि जीवके [ तद्भीः ] 
आकस्मिकपनाका भय [ कुतः ] कहाँ से होवे ? अपि तु नहीं होता । किस कारणासे ? 
“एतत्‌ ज्ञानं स्वतः यावत्‌” [ एतत्‌ ज्ञानं ] शुद्ध जीव वस्तु [ स्वतः यावत्‌ ] आप सहज 
जेसी है जितनी है “इदं तावत्‌ सदा एवं भवेत्‌” [ इर्द ] शुद्ध वस्तुमात्र [ ताबत ] वैसी 
है उतनी है । [ सदा ] अतीत, अनागत, वतंमान कालमें [ एवं भवेत्‌ ] निरचयसे ऐसी 
ही है । “अन्न द्वितीयोदय न” [ अत्र ] शुद्ध वस्तुमे [ द्वितीयोदयः ] औरसा स्वरूप 
[ न ] नही होता है। कंसा है ज्ञान ? “एक” समस्त विकल्पोसे रहित है। और कैसा 
है ? “अ्रनाद्यनन्त” नहीं है आदि, नहीं है श्रत्त जिसका ऐसा है। और कंसा है ? 
“अचल” अपने स्वरूपसे नहीं विचलित होता। और कैसा है ? “सिद्ध” 
निष्पन्न है ॥।२८-१६०!। 
( मन्दाकरान्ता ) 

टंकोत्कीर्णस्वरसनिचितज्ञानसर्वस्वभाज: 

सम्यग्हष्टेयेंदिह सकल॑ घ्नन्ति लक्ष्माणि कर्म । 

तत्तस्यथास्मिन्पुनरपि सनाक्कर्मणों नास्ति बन्ध: 

पूर्वोषात्तं तदनुभवतों निश्चितं निर्जरेव ॥२६-१६१। 


खण्डान्चय सहित अथं-- यत्‌ इह सम्यरदुष्टे लक्ष्मण सकल कर्म घ्तन्ति/ 
[ यत्‌ ] जिस कारणसे [ इह ] विद्यमान [ सम्यर्दष्टेः ] शुद्धस्वरूप परिणमा है जो 
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जीव, उसके [ लक्ष्माणि ] निशकित, नि काक्षित, निविचिकित्सा, अमूढदृष्टि, उपगृूहन, 
स्थितीक रणा, वात्सल्य, प्रभावना-अगरूप गुगा [ सकले कर्म ] ज्ञानावरणादि आठ प्रकार 
पुदूगल द्रव्यके परिगामनकों [ ध्नन्ति | हनन करते है, भावार्थ इस प्रकार है कि 
सम्यग्द्ष्टि जीवके जितने कोई गुण है वे शुद्ध परिणमनरूप है, इससे कर्मकी निर्जरा है; 
“त॒त्‌ तस्य अस्मिन्‌ कर्मण मनाक्‌ बन्ध पुन अपि नास्ति” [ तत्‌ ] तिस कारण 
[ तस्य ] सम्यग्दृष्टि जीवके [ अस्मिन्‌ ] शुद्ध परिणामके होनेपर [ कमंणः ] ज्ञाना- 
रणादि कर्मोका [ मनाक्‌ बनन्‍्धः ] सूक्ष्ममात्र भी बन्ध [ पुनः अपि नास्ति ) कभी 
नहीं । “तत्‌ पूर्वोपात्त अ्नुभवत निश्चित निर्जेरा एव” [ ततू ] ज्ञानावरणादि कर्म- 
| पूर्वोषाच ] सम्यक्त्व उत्पन्न होनेके पहले अ्ज्ञान राग परिणामसे बाधा था जो कर्म- 
उसके उदयको [ अनुभवतः ] जो भोगता है ऐसे सम्यर्हष्टि जीवके [ निश्चित ] निश्चयसे 
[ नि्जरा एवं ] ज्ञानावरणादि कमंका गलना है । कंसा है सम्यग्दृष्टि जीव ? 
“टडड्जेत्कीरोस्वरसनिचितज्ञानसवेस्वभाज ” [ टछ्केत्कीण ] शाइवत जो [ स्व॒स्स ] स्व- 
परग्राहकशक्ति उससे [ निचित ] परिपूर्ण ऐसा [ ज्ञान ] प्रकाशगुण, वही है [ सबस्व ] 
आदि मूल जिसका ऐसा जो जीवद्रव्य, उसका [ भाज ] अनुभव करनेमे समर्थ है। 
ऐसा है सम्यग्दृष्टि जीव, सो उसके नूतन करममका बन्ध नही है, पूर्वबद्ध कर्मकी निर्जरा 
है ॥ २६-१६१ ॥ 
( मन्दाक्रान्ता ) 
रुन्धन्‌ बन्धं नवरसिति निज: सगंतो5ष्टाभिरंगे: 

प्राग्वद्ध तु क्षयमुपनयन्निजें रोज्जुम्भणेन | 

सम्पग्हष्टि: स्वयमतिरसादादिमध्यान्तमुक्तं 

ज्ञानं भूत्वा नटति गगनाभोगरंगं विगाहयय ॥॥३०-१६२॥॥ 


खण्डान्वय सहित अर्थ--सम्यर्दृष्टि ज्ञान भूत्वा नटति” [सम्पम्दष्टि।] शुद्ध स्वभावरूप 
होकर परिणात हुआ्ना जीव [ ज्ञान भृत्वा ] शुद्ध ज्ञानस्वरूप होकर [ नटति ] अपने शुद्ध 
स्वरूपरूप परिगामता है । कंसा है शुद्ध ज्ञान ? आदिमध्यान्तमुक्त ” अतीत, अनागत, 
बरतेमानकालगोचर शाव्वत है । क्‍या करके ? गगनाभोगरड्भ विगाह्य ” [ गगन ] 
जीवका शुद्ध स्वरूप है [ आभोगरज्ञ ] अखाडे की नाचनेकी भूमि, उसको [ विगाह्य ] 
श्रनुभवगोचर करके, ऐसा है ज्ञानमान्र वस्तु । किस कारणसे ? “स्वयं अतिरसात्‌” 
अनाकुलत्वलक्षगा ग्रतीन्द्रिय जो सुख उसे प्राप्त होनेसे । कैसा है सम्यग्हष्टि जीव ? 
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“नवं बन्धं रुन्धन्‌ [ नव ] धाराप्रवाहरूप परिणमा है जो ज्ञानावरणादिरूप पुदंगल- 
पिण्ड ऐसा जो [ बन्ध | जीवके प्रदेशोंसे एक क्षेत्रावगाहरूप, उसको [ रुन्धन्‌ ] मेटता 
हुआ, क्योंकि “निजै. अ्रष्टामि: अज्भं: सद्भत.” [ निजेः अशमिः ] अपने ही निःशकित, 
निकांक्षित इत्यादिख्प कहे जो आठ [ अड्जे; ] सम्यक्त्वके सहारेके गुणा, उनसे 
[ सद्गतः ] भावरूप परिगामा है, ऐसा है । और कैसा है सम्यग्दृष्टि जीव ? “तु प्राग्बद्ध 
कर्म क्षयं उपनयन्‌ [ तु ] दूसरा कार्य ऐसा भी होता है कि [ प्राग्बद्ध ] पूव॑मे बांधा 
है जो ज्ञानावरणादि [ कर्म ] पुद्गलपिण्ड, उसका [ क्षय ] मूलसे सत्तानाश [ उपनयन ] 
करता हुआ। किसके द्वारा ? “निजजरोज्जुम्भगोन” [ निजरा ] शुद्ध परिणामके 
[ उज्जुम्भणेन ] प्रगटपनाके द्वारा ॥३०-१६२॥ 





[८] 
बन्ध-अधिकार 


त+०्कुंक--+न 
( शादू लविक्रीडित ) 
रागोदगारसहारसेन सकल कृत्वा प्रमत्तं जगत्‌ 
ऋ्रीडन्तं रसभावनिर्भ रमहानाट्येन बन्ध धुनत्‌ । 
झ्रानंदामतनित्यभोजि सहजावस्थां स्फुटन्नाटयद्‌- 
धोरोदारमनाकलं निरुपधि ज्ञानं सम॒ुन्मज्जति ॥॥१-१६३॥। 


खण्डान्वय सहित अथ -- “ज्ञान समुन्मज्जति” [ ज्ञानं ] शुद्ध जीव [ समुन्मज्जति ] 
प्रगट होता है | भावार्थ--यहाँ से लेकर जीवका शुद्धस्वरूप कहते है । कैसा है शुद्ध- 
ज्ञान ? “आनन्दामृतनित्यभोजि” [ आनन्द ] अतीन्द्रिय सुख, ऐसा है. [ अम्रत ] अपूर्वे 
लब्धि, उसका [ नित्यभोजि ) निरन्तर आस्वादनशील है । और कंसा है ? 'स्फुट 
सहजावस्था नाटयत्‌” [ स्फूटं ) प्रगटरूपसे [ सहजावस्थां | अपने शुद्ध स्वरूपको 
[ नाटयतू ] प्रगट करता है । और कैसा है ? “धीरोदार” [ धीर ] अविनश्वर सत्तारूप 
है। [ उदार ) धाराप्रवाहरूप परिगमनस्वभाव है। और कंसा है ? “अनाकुल” सब 
दु खसे रहित है । और कंसा है ? “निरुपधि” समस्त कर्मकी उपाधिसे रहित है । क्‍या 
करता हुआ ज्ञान प्रगट होता है ? “बन्ध धुनत्‌” [ बन्धं ] ज्ञानावरणादि कर्मरूप 
पुदूगलपिण्डका परिणमन, उसको [ घुनत्‌ ) मेटता हुआ । कैसा है बन्ध ? “क्रीडन्त” 
प्रगटरूपसे गर्जता है । किसके द्वारा क्रीडा करता है ? “रसभावनिर्भ रमहानाटयेन' 
[ रसभाव ] समस्त जीवराशिको अपने वशकर उत्पन्न हुआ जो अहद्धारलक्षण गदं 
उससे [ निभर ] भरा हुग्रा जो [ महानाट्थ न ] अ्रनन्‍्त कालसे लेकर अखाड़ेका सम्प्रदाय 
उसके द्वारा । क्या करके ऐसा है बन्ध ? “सकल जगत प्रमत्त कृत्वा” [ सकले जगव ] 
सर्व संसारी जीवराशिको [ श्रमत्त कृा ] जीवके शुद्धस्वरूपसे भ्रष्ट कर । किसके द्वारा ९ 
“रागोदृगारमहारसेन  [ राग ] राग-द्वेष-मोहरूप झशुद्ध परिणतिका [ उद्गार ] अत्ति 
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ही आधिक्यपना, ऐसी जो [ महारसेन ] मोहरूप मदिरा, उसके द्वारा। भावार्थ इस 
प्रकार है--जिस प्रकार किसी जीवको मदिरा पिलाकर विकल किया जाता है, सबबस्व 
छीन लिया जाता है, पदसे भ्रष्ट कर दिया जाता है; उसी प्रकार अनादिकालसे लेकर 
सर्व जीवराशि राग-द्वेष-मोहरूप अशुद्ध परिणामसे मतवाली हुई है, इससे ज्ञानावरणादि 
कर्मका बन्ध होता है| ऐसे बन्धको शुद्ध ज्ञाकका भश्रनुभव मेटनशील है, इसलिए शुद्ध 
ज्ञान उपादेय है ॥१-१६३॥ 

( पृथ्वी ) 


न कर्मबहुलं॑ जगनन चलनात्मक॑ कर्म वा 

न नेककरणानि वा न चिदचिद्वधो बन्धकत्‌ । 
यदक्यमृपयोगभू: समृपयाति रागादिभिः 

स एवं किल केवल भवति बन्धहेत॒न णाम्‌ ॥२-१६४॥ 


खण्डान्वय सहित अर्थ--प्रथम ही बन्धका स्वरूप कहते हैं--“यत्‌ उपयोगशू: 
रागादिभि: ऐक्य समुपयाति स एव केवल किल नृणा बन्धहेतु' भवति” [ यत्‌ ] जो 
[ उपयोग ] चेतनागुणरूप [ भूः ] मूल वस्तु [ रागादिभिः ] राग-ह्वेष-मोहरूप अशुद्ध 
परिशामके साथ [ ऐक्ये ] मिश्चवितपनेरूपसे [ सम्ुुपयाति ] परिणमती है, [ सः एवं ] 
एतावन्मात्र [ केवर्ल ] भ्रन्य सहाय विना [ किल ] निशचयसे [ नृणां ) जितनी संसारी 
जीवराशि है उसके [ बन्धहेतः भवति ] ज्ञानावरणादि कर्मबन्धका कारण होता है। 
यहाँ कोई प्रश्न करता है कि बन्धका कारण इतना ही है कि और भी कुछ बन्धका 
कारण है ? समाधान इस प्रकार है कि बन्धका कारण इतना ही है, और तो कुछ नही 
है, ऐसा कहते है-- कर्मबहुल जगत्‌ न बन्धक्ृत्‌ वा चलनात्मक कर्म न बन्धकृत्‌ वा 
झ्नेकक रगानि न बन्धकृत्‌ वा चिदचिद्वध: न बन्धकृत्‌” [ कम ] ज्ञानावरणादि कर्मरूप 
बाँधनेको योग्य है जो कार्मणवर्गणा, उनसे [ बहुल ] घृतघटके समान भरा है ऐसा जो 
[ जगत ) तीनसौ तेतालीस राजुप्रमाण लोकाकाशप्रदेश [ न बन्धकृत्‌ ) वह भी बंधका 
कर्ता नही है। समाधान इस प्रकार है कि जो रागादि अशुद्ध परिणामोके बिना का्मण 
बर्गंशामात्रसे बच होता तो जो मुक्त जीव हैं उनके भी बन्ध होता । भावार्थ इस प्रक्रार 
है कि जो रागादि अशुद्ध परिग्गाम हैं तो ज्ञानावरगादि कर्मका बन्ध है, तो फिर 
कार्मण वर्गणाका सहारा कुछ नहीं है; जो रागादि अशुद्ध भाव नहीं है तो कमंका 
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बन्ध नही है, तो फिर कार्मणावर्गशाका सहारा कुछ नहीं है। [ चलनात्मक कम ] 
मन-वचन-काययोग [ न बन्धक्ृतू ] वह भी बन्धका कर्ता नही है। भावार्थ इस प्रकार 
है कि जो मन-वचन-काययोग बन्धका कर्ता होता तो तेरहवे गुणस्थानमें मन-वचन-काययोग 
है सो उनके द्वारा भी कमंका बन्ध होता; इस कारण जो रागादि अशुद्ध भाव है तो कर्मका 
बन्ध है, तो फिर मन-वचन-काययोगोका सहारा कुछ नही है; रागादि भ्रशुद्ध भाव नही है तो 
कर्मका बन्ध नही है, तो फिर मन-वचन-काययोगका सहारा कुछ नही है। [ अनेक- 
करणानि ] पाँच इन्द्रियाँ--स्पर्शन, रसन, प्रारा, चल्षु, श्रोत्र, छठा मन [ न बन्धकृत्‌ ] 
ये भी बन्धके कर्ता नही है। समाधान इस प्रकार है कि सम्यर्दृष्टि जीवके पाच इन्द्रियां 
हैं, मन भी है, उनके द्वारा पुद्गलद्रव्यके गुणका ज्ञायक भी है। जो पाच इन्द्रिय और 
मनमात्रसे कर्मका बन्ध होता तो सम्यग्हष्टि जीवको भी बन्ध सिद्ध होता । भावार्थ इस 
प्रकार है कि जो रागादि अशुद्ध भाव है तो कमेका बन्ध है, तो फिर पाच इन्द्रिय और 
छठे मनका सहारा कुछ नही है; जो रागादि गअशुद्ध भाव नही है तो कर्मका बन्ध नही 
है, तो फिर पाच इन्द्रिय और छठे मनका सहारा कुछ नही है। [ चित ] जीवके 
सम्बन्ध सहित एकेन्द्रियादि शरीर, | अचितू ] जीवके सम्बन्ध रहित पाषाण, लोह, 
माटी उनका [ वधः ] मूलसे विनाश ग्रथवा बाधा-पीड़ा [ न बन्धक्ृत्‌ ] वह भी बन्धका 
कर्ता नही है। समाधान इस प्रकार है कि जो कोई महामुनीर्वर भावलिंगी मार्ग 
चलता है, देवसयोग सूक्ष्म जीवोको बाधा होती है, सो जो जीवघातमात्रसे बन्ध होता 
तो मुनीश्वरके कमंबन्ध होता । भावार्थ इस प्रकार है कि--जो रागादि अशुद्ध परिणाम 
है तो कमंका बन्ध है, तो फिर जीवधातका सहारा कुछ नही है, जो रागादि अशुद्ध 
हा नही है तो कर्मका बन्ध नही है, तो फिर जीवघातका सहारा कुछ नहीं 
॥ २-१६४ ।॥ 


( गादू लविक्रीडित ) 


लोक: कर्म ततो 5स्तु सो3सतु च परिस्पन्दात्मकं कर्म तत्‌ 
तान्यस्मिन्करणानि सन्‍्तु चिद्षिद्व्यापादनं चास्तु तत्‌ । 
रागादीनुपयोगभ्‌मिसनयन्‌ ज्ञानं भवन्केवलं 

बन्ध॑ नेव कृतो 5प्यूपेत्ययमहो सम्पर्हगात्मा भू बम ॥३-१६५॥ 


बन्ध-प्रधिकार १४ 


खण्डान्यय सहित अर्थ--“अ्रहो अय॑ सम्यग्हगात्मा कुत. अपि ध्रूव॑ एवं बन्धं न 
उपैति” [ अहो ] भो भव्यजीव ! [ अय॑ सम्पस्दगात्मा ] यह शुद्ध स्वरूपका अनु भवनशील 
सम्पग्दृष्टि जीव [ कुतः अपि ]) भोग सामग्रीको भोगते हुए श्रथवा बिना भोगत्ते हुए 
[ ध्रूवं] अवश्यकर [ एवं ] निश्चयसे [ बन्ध न उपेति ] ज्ञानावरणादि कर्मबन्धको 
नही करता है। कसा है सम्यग्दृष्टि जीव ? “रागादीन उपयोगभूमि अनयन्‌” 
[ रागादीन ] अशुद्धरूप विभावपरिणामोंकों [ उपयोगभूमि ] चेतनामात्र ग्रुरके प्रति 
[ अनयन्‌ ] न परिरामाता हुआ । “केवल ज्ञान भवेत्‌” मात्र ज्ञानस्वरूप रहता है। 
भावार्थ इस प्रकार है--सम्यग्दृष्टि जीवको बाह्य श्राम्यन्तर सामग्री जैसी थी वैसी ही है, 
परन्तु रागादि अशुद्ध रूप विभाव परिणति नही है, इसलिए ज्ञानावरणादि कमंका बन्ध 
नही है। “ततः लोक: कर्म अ्रस्तु च तत्‌ परिस्पन्दात्मकं कर्म अस्तु अस्मिन्‌ तानि 
करणानि संन्तु च ततू चिदचिदृव्यापादनं अस्तु” [ ततः ] तिस काररसे [ लोकः कर्म 
अस्तु ] कामंरा वर्गणासे भरा है जो समस्त लोकाकाश सो तो जैसा है बसा ही रहो, 
[ च ] और [ तत्‌ परिस्पन्दात्मकं कम अस्तु ] ऐसा है जो आत्मप्रदेशकम्परूप मन-वचन- 
कायरूप तीन योग वे भी जेसा है वेसा ही रहो तथापि कर्मका बन्ध नहीं । क्‍या होने' 
पर ? [ तस्मिन्‌ ] राग-ढ्व प-मोहरूप अशुद्धपरिणामके चले जानेपर [ तानि करणानि 
सन्‍्तु ] वे भी पाँच इन्द्रियाँ तथा मन सो जसे है बसे ही रहो [च] और [ तत्‌ 
चिदचिद्व्यापादनं अस्तु ] पूर्वोक्त चेतन अचेतनका घात जैसा होता था वैसा ही रहो 
तथापि शुद्ध परिगामके होनेपर कमेका बन्ध नहीं है ॥३-१६५॥ 

( पृथ्वी ) 

तथापि न निरगेलं चरितुमिष्यते ज्ञानिनां 

तदायतनमेव सा किल निरगंला व्यापृति: । 

श्रकासकृतकर्स तन्‍्मतसकारण ज्ञानिनां 

हुय॑ं न हि विरुद्धघते किम करोति जानाति च ॥४-१६६।॥ 

खण्डान्बय सहित अंर्थ-- तथापि ज्ञानिना निरर्गल चरितु न इष्यते” [ तथापि ] 
यद्यपि कार्मणवर्गएणा, मन-वचन-काययोग, पांच इन्द्रियां, मन, जीवका घात इत्यादि 
बाह्य सामग्री कमेंबन्धका कारण नही है। कर्मंबन्धका कारण रागादि अशुद्धपना है । 
वस्तुका स्वरूप ऐसा ही है। तो भी [ ब्वानिनां ) शुद्धस्वरूपके अनुभवशील हैं जो 
१९ 
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सम्यरदृष्टि जीव उनकी [ निरगंल चरितु ] 'प्रमादी होकर विषय भोगका सेबन किया 
तो किया ही, जीवोका घात हुझ्ला तो हुआ ही, मन वचन काय जैसे प्रवर्तें वेसे प्रवर्तो 
हो'--ऐसी निरंकुश वृत्ति [ न इृष्यते ] जानकर करते हुए कर्मका बन्ध नहीं है ऐसा 
तो गणधरदेव नहीं मानते है। किस कारगासे नहीं मानते हैं ? कारण कि “सा 
निर्गला व्यापृत्ति. किल तदायतन एव” [ सा ] पूर्बोक्त [ निरगला व्यापुत्तिः ) बुद्धि 
पूृर्व॑#-जानकर अन्तरंगमे रुचिकर विषय-कषायोंमे निरकुशरूपसे आचरगणा [ किल ] 
निश्चयसे [ तदायतनं एवं |] श्रवश्य कर मिथ्यात्व-राग-द्व षरूप अशुद्ध भावोंकों लिए 
हुए है, इससे कमबन्धका कारण है। भावार्थ इस प्रकार है कि ऐसी युक्तिका भाव 
मिथ्यादहृष्टि जीवके होता है सो मिथ्याहृष्टि कर्मबन्ध का कर्ता प्रगट ही है; कारण कि 
“ज्ञानिना तत्‌ अकामकृत कर्म भ्रकारणा मतं” [ ब्वानिनां ) सम्यग्दृष्टि जीवोके [ तत्‌ ) 
जो कुछ पूर्वबद्ध कमंके उदयसे है वह समस्त [ अक्रामकृतकर्म ] अ्रवाित क्रियारूप है, 
इसलिए [ अकारणं मत ] कमंबन्धका कारण नहीं है--ऐसा गरणाधरदेवने माना है और 
ऐसा ही है । कोई कहेगा कि---“करोति जानाति च” [ करोति ] कमके उदयसे होती 
है जो भोगसामग्री सो होती हुई अन्तरग रुचिपूर्वक सुहाती है ऐसा भी है [ जानाति च ) 
तथा शुद्ध स्वरूपको ग्नुभवता है, समस्त कमेंजनित सामग्रीको हेयरूप जानता है ऐसा 
भी है। ऐसा कोई कहता है सो भूठा है; कारण कि “द्वय किमु न हि विरुठ्अते' 
[ ये ) ज्ञाता भी वाछक भी ऐसी दो क़िया [ किम्र न हि विरुद्धथते | विरुद्ध नहीं 
क्या ? अपि तु सर्वथा विरद्ध है ॥४-१६६।॥। 
( वसन्‍ततिलका ) 


जानाति यः स न करोति करोति यस्तु 
जानात्ययं न खलु तत्किल कमंराग: । 

रागं॑ त्ववोधमयमध्यवसायमाहु- 

मिथ्याहशः स नियतं स च बन्धहेतः ॥५-१६७॥ 


खण्डान्वय सहित अ्थ--'य जानाति सः न करोति” [यः ] जो कोई 
सम्यग्दृष्टि जीव [ जानाति ] शुद्ध स्वरूपको अनुभवता है [ स। ] वह सम्यस्दष्टि जीव 
[ न कगोेति ] कर्मकी उदय सामग्रीमे अ्रभिलापा नहीं करता; “तु यः करोति अय न 
जानाति” [ तु ] और [ यः ] जो कोई मिथ्याहृष्टि जीव [ करोति ) कर्मकी विचित्र 
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सामग्रीको श्राप जानकर अभिलाषा करता है [ अय॑ ] वह मिथ्यादहृष्टि जीव [न जानाति] 
शुद्ध स्वरूप जीवको नहीं जानता है । भावार्थ इस प्रकार है कि भमिथ्यादृष्टि जीवको 
जीवके स्वरूपका जानपना नहीं घटित होता । “खलु” ऐसा वस्तुका निश्चय है । ऐसा 
कहा जो मिथ्यादृष्टि कर्ता है, वहां करना सो क्‍या ? “'तत्‌ कर्म किल राग: [ततृ कम ] 
करके उदय सामग्रीका करना वह [ किल ] वास्तवमें [रागः] कर्म सामग्रीमें श्रभिलाषा- 
रूप चिकना परिणाम है। कोई मानेगा कि कर्मंसामग्रीमें अभिलाषा हुई तो क्‍या, न 
हुई तो क्या ? सो ऐसा तो नहीं है, अभिलाषामात्र पूरा मिथ्यात्व परिणाम है ऐसा 
कहते हैं--“तु रागं अबोधमयं अध्यवसायं आहु” [तु ] वह वस्तु ऐसी है कि [ राग 
अबोधमय अध्यवसायं ] परद्रब्यसामग्रीमें है जो अभिलाषा वह नि.केवल मिथ्यात्वरूप 
परिरणाम है ऐसा [ आहुः |] गराधरदेवने कहा है। “सः नियतं मिथ्यादृशः भवेत्‌' 
[ सः ] कर्मकी सामग्रीमें राग [ नियत ] भ्रवश्यकर [ मिथ्याद॒शः भवेत्‌ ] मिथ्यादृष्टि 
जीवके होता है, सम्यग्दृष्टि जीवके निश्चयसे नही होता । 'सः च बन्धहेतु.. वह राग- 
परिणाम कर्मबन्धका कारण है । इसलिए भावार्थ ऐसा है कि मिथ्यादृष्टि जीव कर्म- 
बन्ध करता है, सम्यग्दृष्टि जीव नही करता ॥५-१६७॥। 
( वसन्ततिलका ) 


सर्व सदेव नियतं भवति स्वकोय- 
कर्मोदयान्मरणजीवितदुःखसोख्यम्‌ । 
ग्रज्ञानमेतदिह यत्तु परः परस्य 

कर्यात्पुमान्‌ मरणजो वितदुःखसोख्यम्‌ ॥६-१६८॥ 


खण्डान्वय सहित अर्थ--इह एतत्‌ अज्ञान” [ इह ] मिथ्यात्व परिशासका 
एक अग दिखलाते है--[ एतत्‌ अन्ञानं ] ऐसा भाव मिथ्यात्वमय है । तु यत्‌ परः पुमाच्‌ 
परस्य मरणाजीवितदुःखसौख्य॑ कुर्यात्‌” [ तु ] वह कसा भाव ? [ यत्‌ ] वह भाव ऐसा 
कि [ परः पुमान्‌ ] कोई पुरुष [ परस्य ] अन्य पुरुषके [ मरणजीबितदुःखसौरूय ] मरण- 
प्राणघात, जीवित-प्राण रक्षा, दु ख-अनिष्टसंयोग, सौख्य-इष्प्राप्ति ऐसे कार्यको [ कुर्यात्‌ ] 
करता है। भावार्थ इस प्रकार है--अज्ञानी मनुष्योमे ऐसी कहावत है कि “इस जीवने 
इस जीवको मारा, इस जीवने इस जीवको जिलाया, इस जीवने इस जीवको सुखी किया, 
इस जीवने इस जीवको दुखी किया; ऐसी कहावत है सो ऐसी ही प्रतीति जिस जीवको 
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होवे वह जीव मिथ्यादृष्टि है ऐसा नि'सन्देह जानियेगा, धोखा कुछ नही । क्‍यों जानना 
कि मिथ्याहृ््टि है ? कारण कि “मरणजीवितदु खसौख्य सर्व सदा एवं नियतं॑ स्वकीय- 
कर्मोदयात्‌ भवति” [ मरण ] प्राणघात [ जीवित ] प्राणरक्षा [ दुःखसोख्यं ] दृष्ट-अनिष्ट- 
संयोग यह जो [ सर्व |] सब जीवराशिको होता है वह सब [ सदा एबं ] सर्वकाल [ नियत ] 
निश्चयसे [ स्वकीयकर्मोदयात्‌ मवति ] जिस जीवने अपने विशुद्ध अ्रथवा सक्‍्लेशरूप 
परिणामके द्वारा पहले ही बाधा है जो आयु: कर्म अथवा साताकर्म अथवा असाताकर्म, 
उस करके उदयसे उस जीवको मरणा अथवा जीवन अथवा दुख अभ्रथवा सुख होता है 
ऐसा निःचय है, इस बातमे धोखा कुछ नही है । भावार्थ इस प्रकार है कि कोई जीव 
किसी जीवको मारनेके लिए समर्थ नहीं है, जिलानेके लिए समर्थ नही है, सुखी दु.खी 
करनेके लिए समर्थ नहीं है ॥६-१६८॥।॥। 
( वसन्‍्ततिलका ) 


श्रज्ञानमेतदधिगम्य॒ परात्परस्य 

पश्यन्ति ये मरणजी वितदुःखसौख्यम्‌ । 
कर्माण्यहुंकृतिरसेन चिकीष वस्ते 

मिथ्याद्शों नियतमात्महनों भवन्ति ॥७-१६ &॥। 


खण्डान्बय सहित अर्थ-- ये परात्‌ परस्थ मरणजीवितदु खसौख्य पश्यन्ति” 
[ ये ] जो कोई अज्ञानी जीवराणि [ परातू ] अन्य जीवसे [ परस्य ] अ्रन्य जीवका 
[ मरणजीबितदुःखसौरूय ] मरना, जीना, दुख, सुख [ पश्यन्ति ] मानती है, क्‍या 
करके ? “एतत्‌ अज्ञान अधिगम्य” [ एतत्‌ अज्ञानं | मिथ्यात्वरूप अशुद्ध परिगामको- 
ऐसे अशुद्धपनेको [ अधिगम्य ] पाकर, 'ति नियत मिथ्याह॒श' भवन्ति” [ ते ] जो 
जीवराशि ऐसा मानती है वह [ नियत ] निश्चयसे [ मिथ्यादशः भवन्ति ) सरब्वप्रकार 
मिथ्यादृष्टि राशि है । कंसे हैं वे मिथ्यादृष्टि ? “अहकृतिरसेन कर्मागि चिकी्षव ” 
[ अहंकृति ] 'मै देव, मै मनुष्य, मैं तियंश्व, मैं नारक, मैं दु खी, मैं सुखी' ऐसी कर्मजनित- 
पर्यायमे है झ्ात्मबुद्धिरूप जो [ रस ] मग्नपना उसके द्वारा [ कर्माणि ] करके उदयसे 
जितनी क्रिया होती है उसे [ चिकोष॑वः ] 'मै करता हूँ, मैने किया है, ऐसा करूँगा! 
ऐसे अज्ञानकों लिए हुए मानते है। और कंसे है? “आत्महन:” अपनेको घातन- 
शील है ॥७-१६६॥। 
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( भनुष्दूप्‌ ) 

मिथ्यादुष्टे: स एवास्य बन्धहेतुविप्ययात्‌ । 

य एवाध्यवसायो 5यमज्ञानात्मा उस्य दृश्यत ॥5-१७०॥ 


खण्डान्बय सहित अथ--“अस्थ मिथ्याहष्टे: सः एवं बन्धहेतु: भवति” [ अस्य 
मिथ्याहष्टे! ] इस मिथ्यादृष्टि जीवके, [ सः एवं ] मिथ्यात्वरूप है जो ऐसा परिणाम कि 
“इस जीवने इस जीवकों मारा, इस जीवने' इस जीवको जिलाया'-ऐसा भाव [ बन्धहेतुः 
भत्रति | ज्ञानावरणादि कर्मबन्धका कारण होता है। किस कारणसे ? “विपयंयात्‌” 
कारणा कि ऐसा परिणाम मिथ्यात्वरूप है। “य एवं अय अध्यवसाय:'” इसको मारू, 
इसको जिलाऊ” ऐसा जी मिथ्यात्वरूप परिणाम जिसके होता है “अस्य अज्ञानात्मा 
हृश्यते” [ अस्य ] ऐसे जीवका [ अन्नानात्मा ) मिथ्यात्ममय स्वरूप [ दृश्यते ) देखनेमें 
ग्राता है ॥|८-१७०॥। 


( अनुष्टुप्‌ ) 


अ्रननाध्यवसायेन निष्फलेन विमोहितः । 
तत्किञ्चनापि नंवास्ति नात्मात्मानं करोति यत्‌ ॥6-१७१॥ 


खण्डान्बय सहित अथे--श्रात्मा आत्मान यत्‌ न करोति तत्‌ किश्वन अपि न 
एवं प्रस्ति” [ आत्मा ] मिथ्याहृष्टि जीव [ आत्मानं ] अपनेको [ यत्‌ न करोति ] जिस- 
रूप नही आस्वादता [ ततू किश्वन ] ऐसी पर्याय, ऐसा विकल्प [ न एवं अस्ति ] त्रेलोक्यमे 
है ही नही । भावार्थ इस प्रकार है कि मिथ्याहृष्टि जीव जैसी पर्याय धारण करता है, 
जँसे भावरूप परिणमता है, उस सबको आपस्वरूप जान अनुभवता है। इसलिए 
कर्क स्वरूपको जीवके स्वरूपसे भिन्न कर नहीं जानता है, एकरूप अनुभव 
करता है । 'गनेन ग्रध्यवसायेन इसको मारू, इसको जिलाऊ, इसे मैने मारा, 
इसे मैने जिलाया, इसे मैने सुखी किया, इसे मैने दुःखी किया --ऐसे परिणामसे 
“विमोहित:” गहल (पागल) हुआ है। कंसा है परिणाम ? “निः:फलेन  भूठा है। 
भावार्थ इस प्रकार है कि यद्यपि मारनेकी कहता है, जिलानेकी कहता है, तथापि 
जीवोका मरना जीना अपने कर्मके उदयके हाथ है, इसके परिणणामोंके अधीन नही है । 
यह अपने अज्ञानपनाको लिए हुए अनेक भूठे विकल्प करता है ॥६-१७ १॥ 
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( इन्द्रवज्ञा ) 


विश्वाद्विभक्तो 5पि हि यत्प्रभावा- 
दात्मानमात्मा विदधाति विश्वस । 
मोहेककन्दो ध्यवसाय एष 

नासतीह येषां यतयस्त एवं ॥१०-१७२॥। 


खण्डान्वय सहित अर्थ-- ते एवं यतय:” वे ही यतीश्वर हैं “येषा इह एव 
अध्यवसाय नास्ति” [ येषां ] जिनको [ हह ] सूक्ष्मरूप वा स्थुलरूप [ एप अध्यवपतायः ] 
'इसको मारूँ, इसको जिलाऊ” ऐसा मिथ्यात्वरूप परिणाम [ नास्ति ] नहीं है। कसा 
है परिणाम ? “मोहैककन्द:” [ मोह ) मिथ्यात्वका [ एककन्दः ) मूल कारणा है। 
“यत्प्रभावात्‌” जिस मिथ्यात्वपरिणामके कारण “आत्मा आत्मानं विश्व विदधाति” 
[ आत्मा ] जीवद्रव्य [ आत्मानं ] आपको [ विश्व ] “मैं देव, मै मनुष्य, मै क्रोधी, मै 
मानी, मैं सुखी, मै दु खी' इत्यादि नानारूप [ विदधाति ] अनुभवता है। कसा है आत्मा ? 
“विश्वात्‌ विभक्त' भ्रपि” कर्मके उदयसे हुई समस्त पर्यायोसे भिन्न है, ऐसा है यद्यपि । 
भावार्थ इस प्रकार है कि मिथ्याह्टि जीव पर्यायमे रत है, इसलिए पर्यायको आपरूप 
अनुभवता है। ऐसे मिथ्यात्वभावके छूटने पर ज्ञानी भी साँचा, आचरगा भी 
साॉँचा ॥१०-१७२॥ 
( भादू लविक्रीडित ) 

सर्वत्राध्यवसानमेवमखिल त्याज्यं यदुक्‍्तं जिने- 

स्तन्मन्ये व्यवहार एवं निखिलो5प्यन्याश्रयस्त्याजित: । 

सम्यड निश्चयमेकमेव तदमी निष्कंपमाक्रस्य कि 

शुद्धशानघने महिम्नि न निजे बध्नन्ति सन्‍्तो धृतिम्‌ ॥११-१७३॥॥ 

खण्डान्वय सहित अथ--“भ्रमी सन्‍्त निजे महिम्नि ध्रृति कि न बध्नन्ति” 

[ अमी सन्‍्तः ] सम्यग्हष्टि जीवराशि [ निजे महिम्नि ] अपने शुद्ध चिद्रूप स्वरूपमें 
[ ध्रति ] स्थिरतारूप सुखको [ कि न बध्नन्ति ) क्‍यों न करे ? अपि तु स्वेथा करे । 
कंसी है निजमहिमा ? ' शुद्धज्ञानचने” [ शुद्ध ) रागादिरहित ऐसे [ ज्ञान ] चेतनागुगका 
[ धने ] समूह है । क्या करके ? “तत्‌ सम्पक्‌ निश्चय आज्रम्य” [ तत्‌ ] तिस कारणसे 
[ सम्यक्‌ निश्चर्य ] निविकल्प वस्तुमात्रको [ आक्रम्प ) ज॑ंसी है वैसी अनुभवगोचर 
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कर । कंसा है निश्चय ? “एक एवं” [एक ] निविकल्प वस्तुमात्र है, [ एवं ] 
निरचयसे । और कंसा है ? “निःकम्पं” सर्वे उपाधिसे रहित है। “यत्‌ सवेत्र श्रध्यवसानं 
अखिल एव त्याज्यं” [ यत्‌ ] जिस काररासे [ सर्वत्र अध्यवसानं ] 'मैं मारू", मै जिलाऊ', 
मैं दुखी करू, मैं सुखी करू, मैं देव, मै मनुष्य” इत्यादि हैं जो मिथ्यात्वरूप अ्रसंख्यात 
लोकमात्र परिणाम [ अखिल एव त्याज्ये ] वे समस्त परिणाम हेय है । कैसा है परिणाम ? 
“जिने: उकत॑ं' परमेश्वर केवलज्ञान विराजमान, उन्होंने' ऐसा कहा है । “तत्‌” मिथ्यात्व- 
भावका हुआ है त्याग, उसको “मन्ये” मैं ऐसा मानता हूँ कि “निखिल: अ्रपि व्यवहार: 
त्याजित: एव [ निखिल) अपि ] जितना है सत्यरूप श्रथवा असत्यरूप [ व्यवहारः ] 
शुद्ध स्वरूपमात्रसे विपरीत जितने मन वचन कायके विकल्प वे सब [ त्याश्वितः ] सर्व 
प्रकार छूटे हैं। भावार्थ इस प्रकार है कि पूर्वोक्त मिथ्या भाव जिसके छूट गया उसके 
समस्त व्यवहार छूट गया। कारण कि भिथ्यात्वके भाव तथा व्यवहारके भाव एकवस्तु 
है । कैसा है व्यवहार ? “अन्याश्रय:” [ अन्य ] विपरीतपना वही है [ आश्रय) ] 
अवलम्बन जिसका, ऐसा है ॥११-१७३॥। 


( उपजाति ) 


रागादयो बन्धनिदानमुक्ता- 

स्ते शुद्धचिन्मात्रमहो 5तिरिक्ता: । 
ग्रात्मा परो वा किमु तन्निभित्त- 

मिति प्रणुन्ना: पुनरेबमाहु: ॥१२-१७४॥ 


खण्डान्वय सहित अथे--“पुन' एवं आह ” [ पुनः ] शुद्ध वस्तुस्वरूपका निरूपण 

किया तथापि पुनः [ एवं आहुः ] ऐसा कहते हैं ग्रन्थके कर्ता श्री कुन्दकुन्दाचाय । कंसा 
है ? “इति प्रणुन्ना:” ऐसा प्रश्नरूप नम्न होकर पूछा है। कैसा प्रशनरूप ? “ते रागादयः 
बन्धनिदानं उक्ता.” अहो स्वामिस्‌ ! [ ते रागादयः ] अशुद्ध चेतनारूप है राग द्वेष मोह 
इत्यादि असंख्यात लोकमात्र विभावपरिणाम, वे [ बन्धनिदानं उक्ताः | ज्ञानावरणादि 
कर्मंबन्धके कारण हैं ऐसा कहा, सुना, जाना, माना। कैसे है वे भाव ? “शुद्धचिन्सात्र- 
महोतिरिक्ता:” [ शुद्धचिन्मात्र | शुद्ध ज्ञानचेतनामात्र है जो [ महः ] ज्योतिस्वरूप 
जीववस्तु, उससे [ अतिरिक्ताः ] बाहर हैं । प्ब एक प्रदन मैं करता हूँ कि “तह्निमित्त 
झात्मा वा पर [ तश्चिमित् ] उन राग द्वेष मोहरूप अशुद्ध परिणामोंका कारण कौन 
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है ? [ आत्मा ] जीवद्रव्य कारण है [ वा] कि [ परः ] मोह कमंरूप परिणमा है 
जो पुदूगल द्रव्यका पिण्ड वह कारण है? ऐसा पूछने पर आचाये उत्तर कहते 
है ॥।१२-१७४।॥ 

( उपजाति ) 


न जात रागादिनिमित्तभाव- 

मात्मात्मनों याति यथारककांतः । 
तस्मिन्निमित्तं परसंग एव 

वस्तुस्वभावो 5यमुदेति तावत्‌ ॥१३-१७५॥ 


खण्डान्वय सहित अर्थ--“तावत्‌ अय वस्तुस्वभाव: उदेति” [ ताबत्‌ ] प्रइन 
किया था उसका उत्तर इस प्रकार---[ अय॑ बस्तुस्वभावः ] यह वस्तुका स्वरूप [ उदेति ] 
सर्व काल प्रगट है । कैसा है वस्तुका स्वभाव ? “जातु आत्मा आत्मन' रागादिनिमित्त- 
भाव न याति” [ ज्ञातु ] किसी कालमे [ आत्मा ] जीवद्रव्य [ आत्मनः रागादिनिमित्त- 
भाव ] आपसम्बन्धी है जो राग द्वेण मोहरूप अशुद्ध परिणाम उनके कारणपनारूप [ न 
याति ] नही परिणमता है । भावार्थ इस प्रकार है कि द्रव्यके परिणामका कारण दो 
प्रकारका है--एक उपादानकारण है, एक निमित्तकारण है। उपादानकाररा द्र॒व्यके 
अन्तगंभित है अपने परिग्णाम पर्यायरूप परिणमनशक्ति, वह तो जिस द्रव्यकी, उसी 
द्रव्यमें होती है ऐसा निश्चय है | निमित्त कारणगा-जिस द्रब्यका संयोग प्राप्त होनेसे अन्य 
द्रव्य अपनी पर्यायरूप परिणमता है, वह तो जिस द्रव्यकी उस द्र॒व्यमे होती है, अन्य 
द्रब्यगोचर नही होती ऐसा निश्चय है । जैसे मिट्टी घट पर्यायरूप परिणमती है, उसका 
उपादानका रण है मिट्टीमें घटरूप परिणमनशक्ति, निमित्तकारण है बाह्मरूप कुम्हार, 
चक्र, दण्ड इत्यादि, वेसे ही जीवद्रव्य अशुद्ध परिणाम-मोह राग द्वेषरूप परिणमता है, 
उसका उपादानका रण है जीवद्रव्यमे अन्तर्गभित विभावरूप अशुद्धपरिणमनशक्ति, 
“तस्मिन्‌ निमित्त निमित्तकारण है “परसज्भ. एव” दर्शनमोह चारित्रमोहकर्मरूप बँधा 
जो जीवके भ्रदेशोंि एक क्षेत्रावगाहरूप पुदुगलद्रव्यका पिण्ड, उसका उदय । यद्यपि मोह 
कर्मरूप पुदूगलपिण्डका उदय अपने द्रव्यक साथ व्याप्य-व्यापकरूप है, जीवद्रव्यके साथ 
व्याप्य-ब्यापकरूप नही है, तथापि मोहकर्मका उदय होनेपर जीवद्रव्य अपने विभाव- 
परिणामरूप परिणमता है--ऐसा ही वस्तुका स्वभाव है, सहारा किसका । यहाँ दृष्टंत 
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है---“यथा अर्कंकान्त:” जैसे स्फटिकमरि लाल, पीली, काली इत्यादि अनेक छविरूप 
परिणमती है, उसका उपादान कारण है स्फटिकमणिके अन्तर्गेभित नाना वर्णंरूप 
परिणमनश्षक्ति, निमित्त कारण है बाह्य नाना वर्णरूप पूरीका संयोग ॥१३-१७५॥। 
( ग्रनुष्ठुप्‌ ) 

इति वस्तुस्वभावं स्वं 

ज्ञानी जानाति तेन सः । 

रागादीन्नात्मन: कुर्यान्‌ 

नातो भवति कारकः ॥१४-१७६॥ 


खण्डान्वय सहित अर्थ--“ज्ञानी इति वस्तुस्वभाव॑ स्व॑ जानाति” [ ह्ञानी ] 
सम्यग्दृष्टि जीव [ इति ] पूर्वोक्त प्रकार [ बस्तुस्वभाष॑ ] द्रव्यका स्वरूप ऐसा जो [स्व ] 
भ्रपना शुद्ध चेतन्‍्य, उसको [ जानाति ] भ्रास्वादरूप अनुभवता है, “तेन सः रागादीच्‌ 
आत्मन: न कुर्यात्‌” [ तेन ] तिस कारणसे [ सः ] सम्यरहृष्टि जीव [ रागादीन ] राग 
देष मोहरूप अशुद्ध परिणाम [ आत्मनः ] जीव द्रव्यके स्वरूप हैं ऐसा [न इर्याव ] 
नही अनुभवता है, कमेंके उदयकी उपाधि है ऐसा अनुभवता है। “भ्रत: कारक: न 
भवति” [ अतः ] इस कारणसे [ कारकः ] रागादि अछुद्ध परिणामोंका कर्ता [ न 
भवति ] नही होता। भावार्थ इस प्रकार है कि सम्यग्दृष्टि जीवके रागादि अशुद्ध परिणामों- 
का स्वामित्वपना नही है, इसलिए सम्यग्दृष्टि जीव कर्ता नहीं है ॥१४-१७६॥ 


( भनुष्टुप्‌ ) 
इति वस्तुस्वभावं स्वं नाज्ञानी बेत्ति तेन सः ॥ 
रागादीनात्मन:ः कुर्यादतो भवति कारकः ॥१५-१७७॥४ 
खण्डान्वय सहित अथ--“अज्ञानी इति वस्तुस्वभावं स्व॑ न वेत्ति” [ अन्ञानी ] 


मिथ्यादृष्टि जीव [ इति | पूर्वोक्त प्रकार [ वस्तुस्वभावं ] द्रव्यका स्वरूप ऐसा जो [ सव॑ ] 
अपना शुद्ध चेतन्य, उसको [ न वेत्ति ] आस्वादरूप नहीं अनुभवता है, “तेन सः रागादीबु 





# पण्डित श्री राजमलजीकी टीकामे यह श्लोक एव उसका अर्थ छूट गया है। श्लोक न० १७६ के 
प्राधारसे इस श्लोकका 'खण्डान्वय सहित प्र्थ' बताकर यहाँ दिया है । 
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आत्मन: कुर्यात्‌” [ तेन ] तिस कारणासे [ सः ] मिथ्यादृष्टि जीव [ रागादीन ] राग- 
द्रेष-मोहरूप क्‍्रशुद्ध परिणाम [ आत्मनः ] जीव द्रव्यके स्वरूप है ऐसा [ कुर्याव ] 
अनुभवता है, कर्मके उदयकी उपाधि है ऐसा नहीं श्रनुभवता है, “भ्रत' कारक: भवति” 
[ अतः ] इस कारगासे [ कारकः ] रागादि अशुद्ध परिणामों का कर्ता [ भवति ] 
होता है। भावार्थ इस प्रकार है कि मिथ्यादृष्टि जीवके रागादि अशुद्धपरि णामोका 
स्वामित्वपना है, इसलिए मिथ्याहृष्टि जीव कर्ता है ॥१५-१७७॥। 


( शादू लविक्रीडित ) 


इत्यालोच्य विवेच्य तत्किल परद्रव्यं समग्र बलात्‌ 

तन्मूलां बहुभावसन्ततिमिमामुद्धतु काम: समम्‌ । 

आ्रत्मानं समपैति निर्भरवहत्पूर्णकर्सविद्य तं 

येनोन्मूलितबन्ध एब भगवानात्मात्मनि स्फूर्जति ॥१६-१७८॥ 


खण्डान्बय सहित अथ--एप* आत्मा आात्मान समुरपैति येन ग्रात्मनि रफूर्जलि”” 
[ एपः आत्मा ] प्रत्यक्ष है जो जीव द्रव्य वह [ आत्मानं सम्ुपेति | अनादि कालसे 
स्वरूपसे भ्रष्ट हुआ था तथापि इस ग्रनुक्रमसे अपने स्वरूपको प्राप्त हुआ, [ येन ] जिस 
स्वरूपकी प्राप्तिके कारण [ आत्मनि स्फूजति ] पर द्रव्यसे सम्बन्ध छूट गया, आपसे 
सम्बन्ध रहा । कसा है ? “उन्मूलितबन्ध ” [ उन्मूलित ) मूल सत्तासे दूर किया है 
[ बन्धः ] ज्ञानावरणादि कर्मरूप पुद्गलद्रव्यका पिण्ड जिसने, ऐसा है। और कैसा है ? 
“भगवान्‌ ज्ञानस्वरूप है । कैसा करके अनुभवता है ? “निर्भरवहत्पूर्णेकसविद्य त”ः 
[ निर्भर ] अनन्त शक्तिके पुज्लरूपसे [ बहत्‌ ] निरन्तर परिणमता है ऐसा जो [ पूण ] 
स्वरससे भरा हुआ [ एकंसंवित्‌ | विशुद्ध ज्ञान, उससे [ युर्ते ] मिला हुआ है, ऐसे शुद्ध- 
स्वरूपको अनुभवता है। श्रौर कंसा है ग्रात्मा ? “इमा बहुभावसन्तति सम॑ उद्धतु काम: ” 
[ इम्ां ] कहा है स्वरूप जिसका ऐसा है [ बहुभाव ] राग द्वप मोह आदि अनेक 
प्रकार के अशुद्ध परिणाम, उनकी [ सन्तर्तिं ] परम्परा, उसको [ सम॑ ] एक ही कालमे 
[ उद्धतु कामः ] उखाड कर दूर करनेका है अभिप्राय जिसका, ऐसा है । कंसी है 
भावसन्तति ? “तन्मूला पर द्रव्यका स्वामित्वपना है मूलकारगा जिसका ऐसी है । 
क्या करके ? “किल बलात्‌ तत्‌ समग्र परद्रव्य इति आलोच्य विवेच्य” [ किल ] 
निश्चयसे [ बलात्‌ ] ज्ञानके बलकर [ तत्‌ ] द्रव्यकर्म भावकर्म नोकर्म रूप [ समग्र परद्रव्यं ] 
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ऐसो है जितनी पुदुगलद्रव्यकी विचित्र परिणति, उसको [ इति आलोच्य ] पूर्वोक्त 
प्रकारसे विचारकर [ विवेच्य ] शुद्ध ज्ञानप्वरूपसे भिन्न किया है। भावार्थ इस प्रकार 
है कि शुद्धस्वरूप उपादेय है, अन्य समस्त पर द्रव्य हेय है ॥१६-१७८॥। 


( मन्दाक्रान्ता ) 


रागादोनामुदयमदयं दारयत्कारणानां 

कार्य बन्ध॑ विविधमधुना सद्य एवं प्रणुद्य । 

ज्ञानज्योतिः क्षपिततिमिरं साधु सन्नद्धमेतत्‌ 
तद्द्यद्॒त्प्रसरसमपर: को 5पि नास्यावणोति ॥१७-१७४॥। 


खण्डान्बय सहित अर्थ--एतत्‌ ज्ञानज्योतिः तद्वत्‌ सन्नद्ध” [ एतत्‌ ज्ञानज्योतिः ] 
स्वानुभवगोचर शुद्ध चेतन्यवस्तु [ तदत्‌ सन्नद्ध ] अपने बलपराक्रमके साथ ऐसी प्रगट 
हुई कि “यद्वत्‌ अस्य प्रसरं अपर: कः अपि न अ्रावृणोति” [ यद्वत्‌ ] जैसे [ अस्य प्रसर ] 
शुद्ध ज्ञाकाा लोक अलोकसम्बन्धी सकल ज्ञेयको जाननेका ऐसा प्रसार जिसको [ अपरः 
कः अपि ] अन्य कोई दूसरा द्रव्य [ न आवृणोति ) नहीं रोक सकता है । भावार्थ इस 
प्रकार है कि जीवका स्वभाव केवलज्ञान केवलदर्शन है, वह ज्ञानावरणादि कर्मबन्धके 
द्वारा आच्छादित है । ऐसा आवरण शुद्ध परिणामसे मिटता है, वस्तु स्वरूप प्रगट होता 
है । ऐसा शुद्धस्वरूप जीवको उपादेय है। कंसी है ज्ञानज्योति ? “क्षपिततिमिरं/” 
[ क्षपित ] विनाश किया है [ तिमिरं ] ज्ञानावरण दर्शनावरणकर्म जिसने, ऐसी है । 
और कंसी है ? “साधु” सर्व उपद्रवोंस रहित है। और कंसी है ? “कारणानां रागादीना 
उदय दारयत्‌” [ कारणानां ] कमंबन्धके कारण ऐसे जो [ रागादीनां ) राग द्वेष मोहरूप 
अशुद्ध परिणाम, उनके [ उदय॑ | प्रगटपनेकों [ दारयतू ] मूलसे ही उखाड़ती हुई । 
कंसे उखाड़ती है ? “भ्रदय” निर्देयपनेके समान । श्रौर क्या करके ऐसी होती है ? “कार्य 
बन्धं अघुना सद्यः एव प्रणुद्य” [ क्वार्य ] रागादि अशुद्ध परिणामोंके होने पर होता है 
ऐसे [ बन्ध ] धाराप्रवाहरूप होनेवाले पुद्गलकर्मक बन्धकों [ सबः एबं ] जिस कालमें 
रागादि मिट गये उसी कालमें [ प्रणुद्य | मेट करके । कसा है बन्ध ? “विविध” 
ज्ञानावरण दशेनावरगा इत्यादि असंख्यात लोकमात्र है। कोई वितक॑ करेगा कि ऐसा 
तो द्रव्यरूप विद्यमान ही था १ समाधान इस प्रकार है कि [ अधुना ] द्रव्यरूप यद्यपि 
विद्यमान ही था तथापि प्रगटरूप, बन्धको दूर करने पर हुआ ॥ १७-१७६॥ 


[ ६ ] 
मोक्ष-अधिकार 


नाल 
( शिखरिणी ) 

द्विधाकृत्य प्रज्ञा्कचदलनादबन्धपुरुषो 

नयन्मोक्ष॑ साक्षात्पुरुषमुपलम्भकनियतम्‌ । 

इदानोमुन्मज्जत्सहजपरमानन्दसरसं 

परं पूर्ण ज्ञानं कृतसकलक्त्यं विजयते ॥॥१-१८०॥॥ 

खण्डान्बय सहित अथ--“इदानी पूर्ण ज्ञान विजयते” [ इदानीं ] यहाँ से लेकर 

[ पूर्ण ज्ञानं ] समस्त आावररणाका विनाञ होने पर होता है जो शुद्ध वस्तुका प्रकाश वह 
[ विजयते ] आगामी अनन्त काल पर्यन्त उसीरूप रहता है, अन्यथा नही होता । कैसा 
है शुद्धत्नान ? “कृतसकलकृत्य  [ कृत ] किया है [ सकलकृत्यं ] करनेयोग्य समस्त 
कर्मका विनाश जिसने, ऐसा है। और कंसा है ? “उन्मज्जत्सहजपरमानन्दसरस 
[ उन्मजत्‌ ] अनादि कालसे गया था सो प्रगट हुआ है ऐसा जो [ सहजपरमानन्द | द्रव्यके 
स्वभावरूपसे परिगमनेवाला ग्रनाकुलत्वलक्षगा अतीन्द्रिय सुख, उससे [ मर ] सयुक्त 
है । भावार्थ इस प्रकार है कि मोक्षका फल अतीन्द्रिय सुख है । क्या करता हुआ ज्ञान 
प्रगट होता है ? “पुरुष साक्षात्‌ मोक्ष नयत्‌” [ पुरुष ] जीव द्रव्यको [ साक्षात्‌ मोक्ष ] 
सकल कमंका विनाश होने पर शुद्धत्व भ्रवस्थाके प्रगटपनेरूप [ नयत्‌ ] परिरणमाता 
हुआ । भावार्थ इस प्रकार है कि यहाँ से आरम्भकर सकल कमंक्षयलक्षण मोक्षके 
स्वरूपका निरूपण किया जाता है | झौर कंसा है ? “पर” उत्कृष्ट है। और कैसा है ? 
“उपलम्भेकनियत” एक निश्चय स्वभावको प्राप्त है । क्या करता हुआ आत्मा मुक्त 
होता है ? 'बन्ध-पुरुषौ द्विधाकृत्य” [ बन्ध ] द्रब्यकर्म, भावकर्म, नोकर्मरूप उपाधि 
और [ पुरुषों ] शुद्ध जीवद्रव्य इनको, [ डिधाकृत्य ] 'सर्व बन्ध हेय, शुद्ध जीव उपादेय' 
ऐसी भेदज्ञानहूप प्रतीति उत्पन्न कराकर । ऐसी प्रतीति जिस प्रकार उत्पन्न होती है 
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उस प्रकार कहते है--“प्रज्ञाक्नचदलनात्‌ [ प्रज्ञा ] शुद्धज्ञानमात्र जीवद्रब्य और अशुद्ध 
रागादि उपाधि बन्ध--ऐसी भेदज्ञानरूपी बुद्धि, ऐसी जो [ क्रकच ] करौत, उसके द्वारा 
[ दलनातु ] निरन्तर अनुभवका अभ्यास करनेसे । भावार्थ इस प्रकार है कि जिस 
प्रकार करौतके बार बार चालू करनेसे पुद्गलवस्तु काष्ठ झ्रादि दो खण्ड हो जाता है, 
उसी प्रकार भेदज्ञानके द्वारा जीव-पुद्गलको बार बार भिन्न भिन्न अनुभव करनेपर भिन्न 
भिन्न हो जाते है, इसलिए भेदज्ञान उपादेय है ॥॥१-१८०॥ 


( स्ग्धरा ) 


प्रज्ाछेतों शितेयं कथमपि निपुर्ण: पातिता सावधाने: 

स॒क्ष्मे उन्‍्त:सन्धिबन्धे निपतति रभसादात्मकर्मोभयस्य 

श्रात्मानं मग्नमंतःस्थिरविशदलसद्धाम्नि चेतन्यपूरे 

बन्ध॑ चाज्ञानभावे नियसितमभितः कुवेतो भिन्नभिन्नो ।२-१८१॥ 


खण्डान्वय सहित अथ--भावार्थ इस प्रकार है कि जीवद्रव्य तथा कर्म पर्याय- 
रूप परिगणत पुद्गलद्रव्यका पिण्ड, इन दोनोंका एकबन्धपर्यायरूप सम्बन्ध अ्रनादिसे चला 
ग्राया है, सो ऐसा सम्बन्ध जब छूट जाय, जीवद्रव्य अपने शुद्ध स्वरूपरूप परिणावे, 
अनन्त चतुष्टयरूप परिणवे, तथा पुद्गलद्रव्य ज्ञानावरणादि कर्म पर्यायको छोड़े-जीवके 
प्रदेशोसे सवंथा अबन्धरूप होकर सम्बन्ध छूट जाय, जीव-पुद्गल दोनों भिन्नभिन्न हो 
जाये, उसका नाम मोक्ष कहनेमे झाता है । उस भिन्नभिन्न होनेका कारण ऐसा जो मोह 
राग द ष इत्यादि विभावरूप अशुद्ध परिणतिके मिटने पर जीवका शुद्धत्वरूप परिणमन। 
उसका विवरणा इस प्रकार है कि शुद्धत्वपरिगामन सवेथा सकल कर्मोके . क्षय करनेका 
कारगा है । ऐसा शुद्ध त्वपरिणमन सर्वथा द्रव्यका परिणमनरूप है, निविकल्परूप है, 
इसलिए वचनके द्वारा कहनेका समर्थपना नही है । इस कारण इस रूपमें कहते है कि 
जीवके शुद्ध स्वरूपके अनुभवरूप परिणामाता है ज्ञानयुण, सो मोक्षका कारण है । 
उसका समाधान ऐसा है कि शुद्ध स्वरूपके भ्रनुभवरूप है जो ज्ञान वह, जीवके शुद्ध त्व- 
परिणामनको सर्वंथा लिए हुए है । जिसको शुद्ध त्व परिणमन होता है उस जीवको छुद्ध- 
स्वरूपका अनुभव अवश्य होता है, धोखा नहीं, अन्यथा सर्वथा प्रकार अनुभव नही होता; 
इसलिए शुद्ध स्वरूपका अनुभव मोक्षका कारण है । यहाँ अनेक प्रकारके मिथ्याहृष्टि जीव 
नाना प्रकारके विकल्प करते हैं, सो उनका समाधान करते है । कोई कहते है कि जीवका 
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स्वरूप और बंधका स्वरूप जान लेना मोक्षमार्ग है । कोई कहते है कि बन्धका स्वरूप 
जानकर ऐसा चिन्तवन करना कि बन्ध कब छुटेगा, कंसे छुटेगा' ऐसी चिन्ता मोक्षका 
कारण है । ऐसा कहते है सो वे जीव भूठे हैं-मिथ्यादृष्टि है। मोक्षका कारण जैसा है 
वेसा कहते है--“इय प्रज्ञाच्छेत्री आत्मकर्मोभयस्य भ्रन्तःसन्धिबन्धे निपतति' [ इये ] 
वस्तुस्वरूपसे प्रगट है जो [ प्रज्ञा ] आत्माके शुद्धस्वरूप ग्रनुभवसमर्थपनेसे परिणमा 
हुआ जीवका ज्ञानगुगा, वही है [ छेत्री | छेनी । भावार्थ इस प्रकार है कि सामान्यतया 
जिस किसी वस्तुको छेदकर दो करते है सो छेनीके द्वारा छेदते है। यहा भी जीव-कर्म 
को छेदकर दो करना है, उनको दो रूपसे छेंदनेके लिए स्वरूपग्रनुभवसमर्थ ज्ञानरूप 
छेनी है, और तो दूसरा काररा न हुआ, न होग। । ऐसी प्रज्ञाछेनी जिस प्रकार छेदकर 
दो करती है उस प्रकार कहते है--[ आत्मकर्मोमयस्यथ ] झ्रात्मा-चेतनामात्र द्रव्य, कर्म- 
पुदुगलका पिण्ड अ्रथवा मोह राग द्व॑ षरूष श्रशुद्ध परिणति, ऐसी है उभय-दो वस्तुएं, 
उनको [ अन्तःसन्धि ) यद्यपि एक क्षेत्रावगाहरूप है, बन्धपर्यायरूप है, अशुद्धत्व विकाररूप 
परिणमा है तथापि परस्पर सन्धि है. निःसन्धि नहीं हुआ है, दो द्रव्योका एक द्रव्यरूप 
नही हुआ है ऐसा है जो-[ बन्धे ) ज्ञानछेनीके पैठनेका स्थान, उसमे [ निपतति ] 
ज्ञानछेनी पैठती है, पेठी हुई छेदकर भिन्नभिन्न करती है । कंसी है प्रज्ञाछनी ? “शिता” 
ज्ञानावरणीय कमंका क्षयोपशम होनेपर, मिथ्यात्व कमंका नाश होनेपर शुद्धचेतन्य- 
स्वरूपमें अत्यन्त पेठन समर्थ है। भावार्थ इस प्रकार है कि जिस प्रकार यद्यपि लोह- 
सारकी छेनी भ्रति पैनी होती है तो भी सन्धिका विचार कर देने पर छेद कर दो कर 
देती है; उसी प्रकार यद्यपि सम्यग्हृष्टि जीवका ज्ञान अत्यन्त तीक्षण है तथापि जीव-कर्म 
की है जो भीतरमे सन्धि, उसमें प्रवेश करने पर प्रथम तो बुद्धिगोचर छेदकर दो करता 
है, पश्चात्‌ सकल कर्मका क्षय होनेसे साक्षात्‌ छेदकर भिन्नभिन्न करता है। कंसा है 
जीव-कर्मका अन्त: सन्धिबन्ध 2 “सूक्ष्म” अति ही दुलेक्ष्य सन्धिरूप है । उसका विवरण 
इस प्रकार है--कि जो द्रव्यकर्म है ज्ञानावरणादि पुदूगलका पिण्ड, वह यद्यपि एक क्षेत्रा- 
वगाहरूप है तथापि उसकी तो जीवसे भिन्नपनेकी प्रतीति, विचारने पर उत्पन्न होती है, 
कारणा कि द्रव्यकर्मं पुदूगल पिण्डरूप है, यद्यपि एक क्षेत्रावगाहरूप है तथापि भिन्न- 
भिन्न प्रदेश है, अचेतन है, बंधता है, खुलता है--ऐसा विचार करने पर भिन्नपनेकी 
प्रतीति उत्पन्न होती है । नोकमे है जो शरीर-मन-वचन उससे भी उस प्रकारसे विचा रने 
पर भेद-प्रतीति उपजती है । भावकर्म जो मोह राग द्वेषरूप अशुद्धचेतनारूप परिणाम, 
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वे प्रशुद्ध परिणाम वर्तमानमें जीवके साथ एक परिणामनरूप है, तथा भ्रशुद्ध परिणामके 
साथ वर्तमान में जीव व्याप्य-व्यापकरूप परिणमता है, इस कारण उन परिणामोंका 


जीवसे भिन्नपनेका अनुभव कठिन है, तथापि सूक्ष्म सन्धिका भेद पाडने पर भिन्न प्रतीति 
होती है । उसका विचार ऐसा है कि जिस प्रकार स्फटिकमरि स्वरूपसे स्वच्छतामात्र 
वस्तु है, लाल पीली काली पुरीका सयोग प्राप्त होने से लाल पीली काली इसरूप 
स्फटिकमरणि भलकती है, वर्तमानमें स्वरूपका विचार करने पर स्वच्छुतामात्र भूमिका 
स्फटिकमणि वस्तु है। उसमें लाल पीला कालापन परसंयोगकी उपाधि है, स्फटिक- 
मणिका स्वभावगुण नहीं है । उसी प्रकार जीवद्र व्यका स्वच्छ चेतनामात्र स्वभाव है । 
ग्रनादि सनन्‍्तानरूप मोहकमंके उदयसे मोह राग द्वेषहप रंजक अशुद्ध चेतनारूप 
परिगामता है, तथापि वर्तेमानमें स्वरूपका विचार करने पर चेतना भूमिमात्र तो जीव- 
वस्तु है, उसमें मोह राग द्वेषरूप रंजकपना कर्मके उदयकी उपाधि है, वस्तुका स्वभाव- 
गुगा नही है । इस प्रकार विचार करने पर भेद-भिन्न प्रतीति उत्पन्न होती है, जो 
अनुभवगोचर है । कोई प्रश्न करता है कि कितने' कालके भीतर प्रज्ञाछ्छेनी गिरती है- 
भिन्नभिन्न करती है ? उत्तर इस प्रकार है--“रभसात्‌” प्रति सूक्ष्म काल-एक समयमें 
गिरती है, उसी काल भिन्नभिन्न करती है । कंसी है प्रज्ञाऊेनी ? “निपुणे: कथं श्रपि 
पातिता” [ निषुणः ] आत्मानुभवमें प्रवीण है जो सम्यग्हष्टि जीव उनके द्वारा [ कर्थ॑ 
अपि ] ससारका निकटपना ऐसी काललब्धि प्राप्त होनेसे [ पातिता | स्वरूपमें पंठानेसे 
पंठती है । भावार्थ इस प्रकार है कि भेदविज्ञान बुद्धिपूवक विकल्परूप है, ग्राह्म-ग्राहक- 
रूप है, शुद्धस्वरूपके समान निविकल्प नहीं है; इसलिए उपायरूप है । कंसे हैं सम्यग्हष्टि 
जीव ? “सावधाने ” जीवका स्वरूप और कर्मका स्वरूप उनके भिन्‍नभिन्‍न विचारमे 
जागरूक हैं, प्रमादी नही है। कैसी है प्रशाछेनी ? “अभित:ः भिन्‍नभिन्‍्नौ कुवंती” [ अभितः ] 
सर्वथा प्रकार [ भिन्नभिन्नौ कुबंती ] जीवको और कर्मको जुदा जुदा करती है। जिस 
प्रकार भिन्‍नभिनन करती है उस प्रकार कहते हैं--चेतन्यपूरे झत्मान मग्नं कुबंती 
अज्ञानभावे बन्ध नियमित कुर्वती” [ चेतन्य ] स्वपरस्वरूपग्राहक ऐसा जो प्रकाशगुण 
उसके [ पूरे ] त्रिकालगोचर प्रवाहमें [ आत्मान॑ ] जीवद्रव्यको [ मम्नं कुबंती ] एक 
वस्तुरूप-ऐसा साधती है, भावार्थ इस प्रकार है कि शुद्ध चेतनामात्र जीवका स्वरूप है 
ऐसा! अ्नुभवगोचर आता है; [ अज्ञानभावे ] रागादिपनामे [ नियमित बन्धं कुंबंती ] 
नियमसे बन्धका-रव ग़व है-ऐसा साधती है। भावार्थ इस प्रकार है कि रागादि अशुद्ध- 
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पना कर्मबन्धकी उपाधि है, जीवका स्वरूप नही है ऐसा अनुभवगोचर आता है । कैसा 
है चेतन्यपूर ? “अन्तःस्थिरविशदलसद्धाम्नि” [ अन्तः ] स्व असंख्यात॒प्रदेशोंमें एक- 
स्वरूप, [ स्थिर ] सर्व काल शाश्वत, [ विशद ] सर्व काल शुद्धत्वकूप और [ लसत ) 
सर्व॑ काल प्रत्यक्ष ऐसा [ धाम्नि ].केवलज्ञान केवलदर्शन तेजपुश्न है जिसका, 
ऐसा है ॥२-१५१॥ 
( शादूलविक्रीडित ) 

भित्त्वा सर्वमपि स्वलक्षणबलादभेत्तु' हि यच्छक्यते 

चिन्मुद्रांकितनिविभागमहिमा शुद्धश्चिदेवास्म्य हम्‌ । 

सिद्यन्ते यदि कारकाणि यदि वा धर्मा गुणा वा यदि 

भिद्चन्तां न भिदास्ति काचन विभो भावे विशुद्धे चिति ।३-१८२॥ 


खण्डान्वय सहित अथ--भावार्थ इस प्रकार है कि जिसके शुद्धस्वरूपका अनुभव 
होता है वह जीव ऐसा परिणामसस्कार (वाला) होता है। “अह शुद्ध! चित्‌ अस्मि 
एव” [ अहं ] मैं [ छ॒द्व! चित्‌ अस्मि ] शुद्ध चेतन्यमात्र हूँ, [ एबं | निश्चयसे ऐसा ही 
हूँ । 'चिन्मुद्राद्धितनिविभागमहिमा” [ चिन्मुद्रा ] चेतनागुण उसके द्वारा [ अछ्लित ] 
चिह्नित कर दी ऐसी है [ निर्विभाग ] भेदसे रहित [ महिम्रा ] बडाई जिसकी, ऐसा 
हूँ । ऐसा अनुभव जिस प्रकार होता है उस प्रकार कहते हैं-- सर्व अ्रपि भित्त्वा' 
[ सबब] जितनी करके उदयकी उपाधि है उसको-[ भिक्ता ] अनादिकालसे आपा 
जानकर भअनुभवता था सो परद्रव्य जानकर--स्वामित्व छोड दिया । कसा है परद्रव्य ? 
“बत्‌ तु भेत्तु शक्‍्यते” [ यत॒ ] जो कर्मरूप परद्रव्य-वस्तु [ भेत्ु' शक्यते ] जीवसे भिन्न 
करनेको शकक्‍्य है अर्थात्‌ दूर किया जा सकता है। किस कारणसे ? “स्वलक्षणबलातु” 
[ खलक्षण ] जीवका लक्षण चेतन, कमेका लक्षण अचेतन-.ऐसा भेद उसके [ बलात ] 
सहायसे । कंसा हूँ मैं ? “यदि कारकाणि वा धर्मा. वा गुणा भिचचन्ते भिच्चन्तां चिति 
भावे काचन भिदा न” [ यदि ] जो [ कारकाणि ] झ्रात्मा प्रात्माको प्रात्माके द्वारा 
आत्मामे ऐसा भेद [ वा ] अथवा [ धर्माः ] उत्पाद-व्यय-प्रौव्यरूप द्रव्य-गुण-पर्यायरूप 
भेदबुद्धि अथवा [ गुणा) ] ज्ञानगुण, दशेतगुण, सुखगुरा इत्यादि अनन्त गुणरूप भेदबुद्धि 
[ भिथन्ते | जो ऐसा भेद वचनके द्वारा उपजाया हुआ उपजता है, [ त॒दा भिच्चन्तां ] 
तो वचनमात्र भेद होग्रो; परन्तु [ चिति भावे ] चैतन्यसत्तामें तो [ काचन भिदा न) 
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कोई भेद नही है, निविकल्पमात्र चैतन्य वस्लुका सत्त्व है। कंसा है चेतन्यभाव ? 
“विभौ” अपने स्वरूपको व्यापनशील है | और कंसा है ? “विशुद्धे ' से कमंकी उपाधि- 
से रहित है ॥३-१८५२॥। 
( शादू लविकरीडित ) 

झ्रद्देतापि हि चेतना जगति चेद्‌ हस्ज्षप्तिरूपं त्यजेत्‌ 

तत्सामान्यविशेषरूपविरहात्सा 5स्तित्वमेव त्यजेत्‌ । 

तत्त्यागे जड़ता चितो5पि भवति व्याप्यो बिना व्यापका- 

दात्मा चान्तमुपति तेन नियतं हग्झप्तिरूपास्तु चित्‌ ॥४-१८३॥। 

खण्हान्वय सहित अर्थ--“तेन चित्‌ नियतं हृस्जञप्तिर्पा अस्तु” [ तेन ] तिस 
कारणसे [ चित ] वेतनामात्र सत्ता [ नियत ] अवश्य कर [ दुग््प्तिरुपा अस्तु ] दश्शन 
ऐसा नाम, ज्ञान ऐसा नाम दो नाम-संज्ञाके द्वारा उपदिष्ट होओ । भावार्थ इस प्रकार है 
कि एक सत्त्वरूप चेतना, उसके नाम दो--एक तो दश्ुन ऐसा नाम, दूसरा ज्ञान ऐसा 
नाम । ऐसा भेद होता है तो होओ, विरुद्ध तो कुछ नहीं है ऐसे अर्थकों हृढ़ करते है-- 
“जेत्‌ जगति चेतना श्रद्वैता अपि तत्‌ हम्ज्प्तिरूपं त्यजेत्‌ ) सा अस्तित्वं एव त्यजेत्‌” [ चेत्‌ ] 
जो ऐसा है कि [ गति ) त्रैलोक्यवर्ती जीवोंमें प्रगट है [ चेतना ] स्वपरग्राहक शक्ति; 
कैसी है ? [ अद्व ता अपि ] एक प्रकाशरूप है, तथापि [ दुग्झ्प्तिरूपं स्यजेत्‌ ) दर्शनरूप 
चेतना, ज्ञानरूप चेतना ऐसे दो नामोंको छोड़े, तो उसमें तीन दोष उत्पन्न होते है । 
प्रथम दोष--“सा अस्तित्वं एव त्यजेत्‌” [ सा ] वह चेतना [ अस्तित्व एव त्यजेत ] 
अपने सत्त्वको अवश्य छोड़े । भावार्थ इस प्रकार है कि चेतना सत्व नही है ऐसा भाव 
प्राप्त होगा । किस कारणसे ? “सामान्यविशेषरूपविरहात्‌” [ सामान्य ] सत्तामात्र 
[ विशेष ] पर्यायरूप, उनके [ बिरहात्‌ ] रहितपनाके कारण । भावार्थ इस प्रकार है कि 
जिस प्रकार समस्त जीवादि वस्तु सत्त्वरूप है, वही सत्त्वः पर्यायरूप है, उसी प्रकार 
चेतना अनादिनिधन सत्तास्वरूप वस्तुमात्र निविकल्प है, इस कारण चेतनाका दर्शन ऐसा 
नाम कहा जाता है; कारण कि समस्त शेय वस्तुकों ग्रहण करती है, जिस तिस शेथा- 
कारखरूप परिणमती है, शेयाकाररूप परिणमन चेतनाकी पर्याय है, तिसरूप परिणशमती 
है, इसलिए चेतनाका ज्ञान ऐसा नाम है। ऐसी दो अ्रवस्थाप्रोको छोड़ दे तो चेतना 
वस्तु नहीं है ऐसी प्रतीति उत्पन्न हो जाय । यहाँ कोई झ्राशंका करेगा कि चेतना नहीं 
तो नहीं रहो, जीव द्रव्य तो विद्यमान है ? उत्तर इस प्रकार है कि चेतना मात्रके द्वारा 
२१ 
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जीव द्रव्य साधा है। इस कारण उस चेतनाके सिद्ध हुए बिना जीव द्रव्य भी सिद्ध नहीं 
होगा; अथवा जो सिद्ध होगा तो वह पुद्गल द्रव्यके समान अचेतन सिद्ध होगा, चेतन नहीं 
सिद्ध होगा। इसी भ्रर्थको कहते है, दूसरा दोष ऐसा--तत्त्यागे चित' श्रपि जडता भवति” 
[ ठत्त्यागे ] चेतनाका अभाव होनेपर [ चितः अपि ] जीव द्रव्यको भी [ जढ़ता भवति ] 
पुदूगलद्रव्यके समान जीव द्रव्य भी अचेतन है ऐसी प्रतीति उत्पन्न होती है। 'च” तीसरा 
दोष ऐसा कि “व्यापकात्‌ विना व्याप्य: झ्रात्मा अन्त उपेति” [ व्यापकात विना ] चेतन 
गुणका अभाव होनेपर [ व्याप्यः आत्मा ] चेतनागुणमात्र है जो जीव द्रव्य वह [ अन्त 
उपेति ] मूलसे जीव द्रव्य नही है ऐसी प्रतीति भी उत्पन्न होती है । ऐसे तीन दोष मोटे 
दोष है । ऐसे दोषोसे जो कोई भय करता है उसे ऐसा मानना चाहिए कि चेतना दर्शन- 
ज्ञान ऐसे दो नाम-संज्ञा विराजमान है । ऐसा ग्रनुभव सम्यक्त्व है ॥४-१८३॥। 


( इन्द्रवज्चा ) 
एकश्चितश्चिन्मय एव भावों 
भावा: परे ये किल ते परेषाम्‌ । 
ग्राह्मस्ततश्चिन्मय एवं भावों 
भावा: परे स्वत एवं हेया: ॥५-१८४॥ 


खण्डान्वय सहित अथ--'चित. चिन्मय. भाव. एव” [ चितः ] जीव द्रव्यका 
[ चिन्मयः ] चेतनामात्र ऐसा [ भावः ] स्वभाव है, [ एत्र ] निश्चयसे ऐसा ही है, 
अन्यथा नही है । कैसा है चेतनामात्र भाव ? “एक” निविकल्प है, निर्भेद है, सर्वथा 
शुद्ध है। “किल ये परे भावा: ते परेषा” [ किल ] निश्चयसे [ ये परे भावाः ] शुद् 
चेतन्यस्वरूपसे अनमिलते है जो द्रव्यकर्म भावकर्म नोकमंसम्बन्धी परिरणाम वे [ परेषां ] 
समस्त पुद्गलकमंके है, जीवके नही है । “तत चिन्मय भाव ग्राह्मय, एवं परें भावा: 
स्वतः हेया. एव” [ ततः ] तिस कारणसे [ चिन्मयः भाषः ] शुद्ध चेतनामात्र है जो 
स्वभाव वह [ ग्राह्मः एवं ] जीवका स्वरूप है ऐसा अनुभव करना योग्य है, [ परे भावाः ] 
इससे अ्नमिलते है जो द्रव्यकर्म भावकर्म नोकर्म स्वभाव वे [ सर्बृतः हेयाः एव ] सर्वथा 
प्रकार जीवका स्वरूप नहीं है ऐसा अनुभव करना योग्य है। ऐसा 


अनु भव सम्यकत्व है; 
सम्यकत्वगुण मोक्षका कारण है ॥५-१८४।॥ 


मोक्ष-प्रधिकार १६३ 


( शाह लविक्रीडित ) 
सिद्धान्तो 5यमुवात्तचित्तचरितंर्मोक्षाथित्रि: सेव्यतां 
शुद्ध चिन्मयमेकमेव परम ज्योतिः सर्ववास्म्यहम्‌ । 
एते ये तु समुललसन्ति विविधा भावा: प्‌थग्लक्षणा- 
स्ते5हं नास्मि यतो5त्न ते मम परद्रव्यं समग्रा श्रपि ।६-१८४५। 


खण्टान्वय सहित अर्थ-- मोक्षाथिभरि: भ्रय॑ं सिद्धान्त: सेव्यतां” [ मोक्षार्थिम्रिः ] 
सकल कमंका क्षय होने पर होता है अतीन्द्रिय सुख, उसे उपादेयरूप अनुभवते है ऐसे है 
जो कोई जीव उनके द्वारा [ अयं सिद्धान्तः ] जैसा कहेगे वस्तुका स्वरूप उसका [ सेब्यतां ] 
निरन्तर अनुभव करो कैसे हैं मोक्षार्थी जीव ? “उदात्तचित्तचरिते:” [ उदाच ] संसार 
शरीर भोगसे रहित है [ चित्तचरितें! ] मनका अभिप्राय जिनका, ऐसे हैं । कंसा है वह 
परमार्थ ? “अहं शुद्धं चिन्मयं ज्योति: सदा एवं अस्मि” [ अहँ ] स्वसवेदन प्रत्यक्ष हूँ जो 
मै जीवद्रव्य [ शुद्ध! चिन्मय॑ ज्योतिः ] शुद्ध ज्ञानस्वरूप प्रकाश [ सदा ] सर्वकाल [ एवं ] 
निश्चयसे [ अस्मि ] हूँ । “तु ये एते विविधाः भावाः ते अ्रहं नास्मि” [ तु ] एक विशेष 
है-[ ये एते विधिधा: भावाः ] शुद्ध चेतन्यस्वरूपसे श्रनमिलते है जो रागादि अशुद्धभाव, 
शरीर आदि सुख दुख आदि नाना प्रकार अशुद्ध पर्याय, [ ते अह्द नास्मि ] ये सब जीव- 
द्रव्यस्वरूप नही है | कैसे है भ्रशुद्ध भाव ? “पृथग्लक्षणा:” मेरे शुद्ध चैतन्य स्वरूपसे नहीं 
मिलते है । किस कारणसे ? “यत अत्न ते समग्रा: अपि मम परद्रव्य/ [ यत। ] जिस 
का रणसे [ अत्र ] निजस्वरूपका अनुभव करनेपर, [ ते समग्रा; अपि ] जितने हैं रागादि- 
अशुद्धविभावपर्याय वे [ मम परद्रव्यं ] मुझे परद्रव्यरूप हैं, कारण कि शुद्ध जैतन्यलक्षण- 
से मिलते हुए नही हैं; इसलिए समस्त विभावपरिणाम हेय हैं ॥६-१८५)। 
( अनुष्टुप्‌ ) 
परद्रव्यप्रहं कर्वत्‌ बध्येतवापराधवान्‌ । 
बध्येतानपराधो न स्वद्रव्ये संबृतो मुनि: ।॥७-१८६॥। 


खण्डान्बय सद्दित अर्थ-- अपराधवान्‌ बध्येत एव” [ अपराधवान ] शुद्ध चिद्रप 
अनुभवस्वरूपसे भ्रष्ट है जो जीव वह [ बध्येत ] ज्ञानावरणादि कर्मोके द्वारा बाँधा जाता 
है । कैसा है ? “परद्रव्यग्रहं कुर्वन्‌” [ परद्रब्य ] शरीर मन वचन रागादि अशुद्धपरिणाम 
उनका [ ग्रह ] आत्मबुद्धिरूप स्वामित्वको [ छुबंन्‌ ] करता हुआ । “पनपराध: मुनिः 
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न बध्येत” [| अनपराधा ] करके उदयके भावकों आत्माका जानकर नहीं अनुभवता है 
ऐसा है जो [ मुनि) ] परद्रव्यसे विरक्त सम्यग्दष्टि जीव [न बध्येत | ज्ञानावरणादि कर्म- 
पिण्डके द्वारा नही बाँधा जाता है। भावार्थ इस प्रकार है कि जिस प्रकार कोई चोर 
परद्रव्यकों चुराता है, गुनहगार होता है, गुनहगार होनेसे बाँधा जाता है उसी प्रकार 
मिथ्यादृष्टि जीव परद्रव्यरूप है जो द्रब्यकर्म भावकर्म नोकर्म उनको आपा जान अनुभवता 
है, शुद्धस्वरूप अनुभवसे भ्रष्ट है, परमार्थबुद्धिीि विचार करनेपर गुनहगार है, ज्ञाना- 
वरग्गादि कमेका बन्च करता है। सम्यर्हृष्टि जीव ऐसे भावसे रहित है । कैसा है सम्यर- 
दृष्टि जीव ? '्वद्रव्ये सबृत. अपने आत्मद्रव्यमे सवररूप है अर्थात्‌ आत्मामें मग्न 
है ।।७-१८६) 
( मालिनी ) 

श्रनवरतमनन्तेवेध्यते सापराध: 

स्पृशति निरपराधो बन्धनं नेव जातु । 

नियतमयमशुद्ध स्व॑ भजन्सापराधो 

भवति निरपराधः साधु शुद्धात्मसेवी ॥८-१८७।। 


खण्डान्बय सहित अथं--/सापराध अनवरत अनन्तैः बध्यते” [ सापराध! ] 
परद्रव्यरूप है पुदगलकर्, उसको आपरूप जानता है ऐसा मिथ्याहृष्टि जीव [ अनवरतं ] 
खण्ड धाराप्रवाहरूप [ अनन्त ] गणनासे अतीत ज्ञानावरणादिरूप बँधी है पुद्गल- 
वर्गणा उनके द्वारा [ बध्यते ] बाँधा जाता है । “निरपराध: जातु बन्धन न एव स्पृशति 
[ निरपराध! | शुद्धस्वरूपको अ्नुभवता है ऐसा सम्यन्दष्टि जीव [ जातु ] किसी भी 
कालमें [ बन्धनं ] पूर्वोक्त कर्बन्धको [ न स्पृशति ] नही छूता है, [ एवं ] निशचयसे । 
आगे सापराध-निरपराधका लक्षण कहते है--.अय॑ अशुद्धं स्‍्व॑ नियत भजन सापराध: 
भवति ” [ अय॑ ] मिथ्याहृष्टि जीव, [ अशुद्ध ] रागादि अशुद्ध परिणामरूप परिणमा है 
ऐसे [ सत्र | आपसम्बन्धी जीवद्रव्यको [ नियतं भजन्‌ ] ऐसा ही निरन्तर अनुभवता 
हुआ [ सापराध! भवति ] अपराध सहित होता है । ' साधु शुद्धात्मसेवी निरफराध: 
भवति” [ साधु ] जैसा है वैसा [ शुद्धात्म ] सकल रागादि अशुद्धपतासे भिन्न शुद्धचिद्रप- 
मात्र ऐसे जीवद्रव्यके [ सेबी ] अ्रनुभवसे विराजमान है जो सम्यग्हष्टि जीव वह [ निए- 
पराघ। ] सर्व अ्पराधसे रहित है, इसलिए कर्मका बन्धक नही होता ॥॥८-१८७॥ 
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श्तो हता: प्रमादिनों गता: सुखासीनतां 
प्रलोन॑ चापलमुन्मूलितमालंबनम ९ 
आत्मन्येवालानितं च चित्त- 
मासंपूर्णविज्ञानघनोपलब्धे: ॥६ै-१८८॥ 
खण्डान्बय सहित अर्थ--भ्रत: प्रमादिन: हताः” [ अतः प्रमादिनः ) शुद्ध 
स्वरूपकी प्राप्तिसे भ्रष्ट है जो जीव, वे [ हृताः ] मोक्षमार्गके अधिकारी नहीं है; ऐसे 
मिथ्यादृष्टि जीवोंका धिक्‍्कार किया है । कंसे है ? “सुखासीनतां गता:” कमंके उदयसे 
प्राप्त जो भोगसामग्री उसमें सुखकी वांछा करते हैं। '“चापलं प्रलीनं” [ चापलं ] रागादि 
ग्शुद्ध परिणामोसे होती है सर्वप्रदेशींमे श्राकुलता [ प्रलीनं ] वह भी हेय की । “ग्रालम्बनं 
उन्मूलित” [ आलम्बनं ] बुद्धिपृवंक ज्ञान करते हुए जितना पढना विचारना चिन्तवन 
करना स्मरण करना इत्यादि है वह [ उन्मूलित ] मोक्षका कारण नहीं है ऐसा जानकर 
हेय ठहराया है । “आत्मनि एवं चित्तं आलानित” [ आत्मनि एवं ] शुद्धस्वरूपमें एकाग्र 
होकर [ चित्त आलानितं ] मनको बाँधा है । ऐसा कार्य जिस प्रकार हुआ उस प्रकार 
कहते है-- भ्रासम्पू्ण विज्ञानघनोपलब्धे ” [ आसम्पूर्णविज्ञन ) निरावरण केबलज्ञान 
उसका [ घन ] समूह जो आात्मद्रव्य, उसकी [ उपलब्धेः ] प्रत्यक्ष प्राप्ति होनेसे ॥|६-१८८॥। 
वसन्ततिलका ) 
यत्र प्रतिक्रणणमेव विषं प्रणोतं 
तत्राप्रतिक्रमणमेव सुधा कृतः स्यथात्‌ । 
तत्कि प्रमाद्यति जनः प्रपतन्नधो 5धः 
कि नोध्वेमध्वेमधिरोहति निष्प्रमाद: ।१०-१८दै। 
खण्डान्वय सहित अथ--“तत्‌ जन: कि प्रमाद्यति” [ तत्‌ ] तिस कारणसे 
[ जन! ] समस्त ससारी जीवराशि [ कि प्रमाधति ] क्‍यों प्रमाद करती है | भावाथे इस 
प्रकार है कि-कृपासागर है सूत्रके कर्ता आचार्य, वे ऐसा कहते है कि नाना प्रकारके 
विकल्प करनेसे साध्यसिद्धि तो नहीं है। कैसा है नाना प्रकारके विकल्प 
करनेवाला जन ? “अधघ' श्रध प्रपतन्‌” जेसे जैसे अधिक क्रिया करता है, अधिक 
अधिक विकल्प करता है, वैसे वैसे अनुभवसे भ्रष्टसे भ्रष्ट होता है । तिस काररणासे “जन: 
ऊध्वे ऊर्ध्व कि न अ्रधिरोहति” [ जनः ] समस्त संसारी जीवराशि [ ऊ्ब ऊध्ध्व ] 
निविकल्पसे निविकल्प प्रनुभवरूप [ कि न अधिरोहति ] क्यों नहीं परिणमता है ? कैसा 
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है जन ? “निःप्रमाद:” निविकल्प है। कैसा है निविकल्प अनुभव ? “यत्र प्रतिक्रमरां 
विष एव प्रणीतं” [ यत्र ] जिसमे [ प्रतिक्रमण ] पठन, पाठन, स्मरण, चिन्तवन, 
स्तुति, वन्दना इत्यादि भ्रनेक क्रियारूप विकल्प [ बिष एवं ग्रणीत॑ ] विषके समान कहा 
है । "तत्र अप्रतिक्रणणं सुधा कुट. एव स्यात्‌” [तत्र ) उस निरविकल्प अनुभवमें 
[अप्रतिक्रमणे] न पढ़ना, न पढाना न वदना, न निन्‍दना ऐसा भाव [सुधा कुटः एवं स्थात्‌] 
अमृतके निधानके समान है । भावार्थ ऐसा है कि निविकल्प अनुभव सुखरूप है, इसलिये 
उपादेय है, नाना प्रकारके विकल्प आकुलतारूप है, इसलिये हेय है ॥|१०-१८६।॥। 
( पृथ्वी ) 
प्रमादकलितः कथं भवति शुद्धभावो 5लसः 
कषायभरगौरवादलसता प्रमादों यतः । 
श्रतः स्वरसनिर्भेरे नियमितः स्वभावे भवन्‌ 
मुनि: परमशुद्धतां ग्रजति मुच्यते चा5चिरात्‌ ॥११-१६०। 
खण्डान्वय सद्वित अथ-- “भ्रलस: प्रमादकलित: शुद्धभाब कथं भवति” [ अलसः ] अनुभवमे 
शिथिल है ऐसा जीव, और कैसा है. ? [प्रमादकलितः] नाना प्रकारके विकत्पोसे सयुक्त है 
ऐसा जीव, [ शुद्धभावः कथ भवति ] शुद्धोपयोगी कैसे होता है ? भ्रपि तु नही होता । “यत 
अलसता प्रमाद: कपायभ रगोरवात्‌” [यतः ] जिस कारणसे [अलसता] भ्रनुभवमे शिथिलता 
[ प्रमादः ] नाना प्रकारका विकल्‍प है । किस कारणसे होता है ? [ कषाय ] रागादि 
अशुद्ध परिणतिके [ भर ] उदयके [ गौरबात्‌ ] तीव्रपनासे होता है । भावार्थ इस प्रकार है 
कि जो जीव शिथिल है, विकल्प करता है वह जीव शुद्ध नही है, कारण कि शिथिल- 
पना, विकल्पपना अशुद्धपनाका मूल है । “भ्रत. मुनि परमशुद्धता ब्रजति च अचिरात्‌ 
मुच्यते” [ अतः ] इस कारणसे [ बरुनिः ] सम्यग्हष्टि जीव [ परमशुद्धतां ब्रजति ] शुद्धो- 
पयोग परिणतिरूप परिणमता है [ च ] ऐसा होता हुआ [ अचिरात्‌ मुच्यते ] उसी काल 
कमंबन्धसे मुक्त होता है । कंसा है मुनि ? “स्वभावे नियमित: भवन्‌” [ स्वभावे ] शुद्ध 
स्वरूपमे [ नियमितःमबन्‌ ] एकाग्ररूपसे मग्न होता हुआ । कसा है स्वभाव ? “स्वरस- 
निर्भरे” [ स्व॒स्स ] चेतनागुणासे [ निभरे |] परिपूर्ण है ॥ ११-१६०॥ 
( शादू लक्षिक्री डित ) 
त्यक्त्वाउशुद्धिविधायि तत्किल परद्रव्यं समग्रं स्वयं 
स्वद्रव्ये रतिमेति यः: स नियतं सर्वापराधच्युतः । 
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बन्धध्वंसमुपेत्य नित्यभुदितः स्वज्योतिरच्छोच्छल- 
च्वेतन्यामृतप्रप्र्णमहिमा शुद्धों भवन्मुच्यते ।॥१२-१६१॥ 
खण्डान्बय सहित अ्थ--सः मुच्यते” [ सः ] सम्यरहृष्टि जीव [ भुच्यते ] 
सकल कर्मोंका क्षयकर भअतीन्‍न्द्रिय सुखलक्षणा मोक्षको प्राप्त होता है। कसा है ? “शुद्ध 
भवन” राग-द्ेष-मोहरूप अशुद्ध परिणतिसे भिन्न होता हुआ । और कसा है ? “'स्वज्योति- 
रच्छोच्छलच्चेतन्यामृतपूरपूर्ण महिमा” [ स्वज्योतिः ) द्रव्यके स्वभावगुणारूप [ अच्छ ] 
निर्मल, [ उच्छलत्‌ ] धाराप्रवाहरूप परिणमनशील ऐसा नो [ चेतन्य ] चेतनागुण, 
उसरूप जो [ अमृत ] भतीन्द्रिय सुख, उसके [ पूर ] प्रवाहसे [ पूर्ण ] तन्‍्मय है [ महिमा ] 
माहात्म्य जिसका, ऐसा है । और कंसा है ? “नित्यमुदित.” सर्व काल अतीनन्‍्द्रिय सुख- 
स्वरूप है । और कंसा है ? “नियत सर्वापराधच्युत:” [ नियत ] अवश्य कर [ सर्बापराध 
जितने सूक्ष्मस्थूलरूप राग द्वेष मोह परिणाम, उनसे [ च्युतः ] सर्व प्रकार रहित है । 
क्या करता हुआ ऐसा होता है ? “बन्धध्वंस उपेत्य” [ बन्ध ] ज्ञानावरणादि पुद्गल 
कर्मकी बन्धरूप पर्यायके [ ध्वंसं ] सत्ताके नाशरूप [ उपेत्य ) अवस्थाको प्राप्त कर । 
और क्या करता हुआ ऐसा होता है ? “तत्‌ समग्र परद्रव्यं स्वयं त्यवत्वा” द्रब्यकमे 
भावकर्म नोकरमंसामग्रीके मूलसे ममत्वको स्वय छोडकर । कैसा है। पर द्रव्य ? “अशुद्धि - 
विधायि  अशुद्ध परिणतिको बाह्यरूप निमित्त मात्र है। “किल” निरचयसे। “यः 
स्वद्रव्ये रत एति” [ ये ] जो सम्यग्दृष्टि जीव [ स्वद्रव्ये | शुद्ध चौतन्यमें [ रतिं एति ] 
निविक ल्‍प अनुभवसे उत्पन्न हुए सुखमें मग्नपनाको प्राप्त हुआ है। भावार्थ इस प्रकार 
है-सर्व अशुद्धपनाके मिटनेसे शुद्धपना होता है। उसके सहाराका है शुद्ध चिद्रपका अनुभव, 
ऐसा मोक्षमार्ग है ॥ १२-१६ १॥। 
( मन्दाकान्ता ) 
बन्धच्छेवात्कलयदतुलं मोक्षमक्षय्यमेत- 

त्रित्योद्योतस्फुटितसहजावस्थमेकान्तशुद्धम । 

एकाकारस्व॒रसभ रतो 5त्यन्तगम्भी रधीरं 

पूर्ण ज्ञानं ज्वलितमचले स्वस्थ लोन महिम्नि ।१३-१४ २। 


खण्डास्य सहित अथ--“एतत्‌ पूर्ण ज्ञानं ज्वलितं” [ एतत्‌ ] जिस प्रकार 
कहा है कि [ पूण ज्ञानं ] समस्त कर्ममलकलंकका विनाश होनेसे, जीव द्रव्य जैसा था 
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अनन्त गुणा विराजमान, वैसा [ ज्वलितं ] प्रगट हुआ । कैसा प्रगट हुआ ? “मोक्ष कलयत्‌” 
[ मोक्ष ] जीवकी जो निःकर्मरूप अवस्था, उस [ कलयतू ] अवस्थारूप परिणमता हुआ। 
कैसा है मोक्ष ? “अक्षय्यं” आगामी अनन्त काल पर्यन्त ग्रविनश्वर है, [ अतुर्ल ] उपमा 
रहित है । किस कारणासे ? “बन्धच्छेदात्‌' [ बन्ध ] ज्ञानावरणादि भ्राठ कमंके [ छेदात ] 
मूल सत्तासे नाशद्वारा ! कैसा है शुद्ध ज्ञान ? “नित्योद्योतस्फुटितसहजावस्थं” [ नित्यो- 
धोत ] शाइवत प्रकाशसे [ स्फुटित ] प्रगट हुआ है [ सहजावस्थं ] अनन्त ग्रुण विराजमान 
शुद्ध जीव द्रव्य जिसको, ऐसा है। और कंसा है ? “एकान्तशुद्धं/ सर्वेथा प्रकार शुद्ध 
है । श्रौर कंसा है ? “अत्यन्तगम्भी रधीरं” [ अत्यन्तगम्भीर ] अनन्त ग्रुण विराजमान 
ऐसा है, [ धीरं॑ ] स्व काल शाइवत है। किस कारणसे ? “एकाकारस्वरसभरतः” 
[ एकाकार ] एकरूप हुए [ स्व॒सस ) अनन्त ज्ञान, अनन्त दर्शन, अनन्त सुख, अनन्त 
वीय्यंके [ भरतः ] श्रतिशयके कारण । और कैसा है ? “स्वस्थ अचले महिम्नि लीन 
[ स्वस्थ अचले मद्दिम्नि ] अपने निष्कम्प प्रतापमें [ लीन॑ ] मग्नरूप है। भावार्थ इस 
प्रकार है कि सकलकर्मक्षयलक्षण मोक्षमें आात्मद्रव्य स्वाधीन है, अन्यत्र चतुर्गतिमे जीव 
पराधीन है । मोक्षका स्वरूप कहा ॥ १३-१६२॥। 





[ १० ] 
सर्वविशुद्धज्ञान-अधिकार 


+--+क रुक 
( मन्दाक्रान्ता ) 

नीत्वा सम्यक्‌ प्रलयभखिलान्‌ कत्‌ भोक्त्रादिभावान्‌ 

द्रीभूतः प्रतिपदमयं बन्धमोक्षप्रक्लप्ते: । 

शुद्धः शुद्धः स्वरसविसरापूर्णपुण्याचलाचि- 

एटंकोत्की्णप्रकटमहिमा स्फू्जेति ज्ञानपुझुज: ॥ १-१६ ३॥ 

सण्डान्यय सहित अथ--“अयं ज्ञानपुश्न: स्फूर्जेति” [ अय॑ ] यह विद्यमान 

[ ज्ञानपुन्ञः ] शुद्ध जीवद्रव्य [ स्फूजति ] प्रगट होता है । भावार्थ इस प्रकार है कि यहाँ 
से लेकर जीवका जैसा शुद्ध स्वरूप है उसे कहते हैं । कसा है ज्ञानपुज्ज ? “ट्ढोत्कीर्ण- 
प्रकटमहिमा” [ टंकोत्कीण ] सर्वे काल एकरूप ऐसा है [ प्रकट ] स्वानुभवगोचर 
[ महिमा ] स्वभाव जिसका, ऐसा है । और केसा है ? “स्वरसविसरापूर्णपुण्पाचलाचि:' 
[ स्व॒सस ] शुद्ध ज्ञानचेतनाके [ बिसर ] भ्रनन्त अंशभेदसे [ आपूर्ण ] सम्पूर्ण ऐसा है 
[ परृण्य ] निरावरण ज्योति'रूप [ अचल ] निश्चल [ अचिः ] प्रकाशस्वरूप जिसका, 
ऐसा है । और कसा है ? “शुद्ध: शुद्ध: शुद्ध शुद्ध है, श्र्थात्‌ दो बार शुद्ध कहनेसे अति 
ही विशुद्ध है। और कंसा है ? “बन्धमोक्षप्रक्लुप्ते: प्रतिपदं दूरीभूत:” [ बन्ध ) ज्ञाना- 
वरणादि कर्मपिण्डसे सम्बन्धरूप एक क्षेत्रावगाह, [ मोक्ष | सकलकमंका नाश होनेपर 
जीवके स्वरूपका प्रगटपना, ऐसे- प्रक्लुप्ते! ] जो दो विकल्प, उनसे [ प्रतिपदं ] 
एकेन्द्रियसे लेकर पंचेन्द्रिय पर्यायरूप जहाँ है वहाँ [ द्रीभूतः ] अति ही भिन्न है। भावार्थ 
इस प्रकार है कि एकेस्द्रियसे लेकर पंचेन्द्रिय तक जीवद्रव्य जहाँ तहाँ, द्वव्यस्वरूपके 
बिचारकी अपेक्षा बन्ध ऐसे मुक्त ऐसे बिकल्पसे रहित है, द्रव्यका स्वरूप जैसा है वैसा 
ही है । क्‍या करता हुआ जीवद्रब्य ऐसा है ? “अखिलानू केतु भोकत्रादिभावान्‌ सम्यक्‌ 
प्रलयं नीत्वा” [ अखिलान्‌ ] गणाना करने पर अनन्त हैं ऐसे जो [ कह ] “जीव कर्ता 
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है' ऐसा विकल्प [ भोकत ] जीव मोक्ता है! ऐसा विकल्प, [ आदि भावान्‌ ] इनसे लेकर 
अनन्त भेद उनका [ सम्यक्‌ ] मूलसे [ लय नीत्वा ] विनाशकर। ऐसा कहते 
हैं ॥१-१६३॥। 
( अनुष्दप्‌ ) 
कत्‌ त्वं न स्वभावो 5स्य चितो वेदयितृत्ववत्‌ । 
ग्रज्ञानादेव कर्तायं तदभावादकारकः: ॥॥२-१६ ४॥। 
खण्टान्वय सहित अर्थ--“भ्रस्थ चित: कतृ त्वं न स्वभाव:” [ अस्य चितः ] 
चैतन्यमात्र स्वरूप जीवका [ कठ त्व॑] ज्ञानावरणादि कर्मको करे अथवा रागादि परि- 
णामको करे ऐसा [ न स्वभावः ] सहजका गुण नही है; दृशन्त कहते हैं--' बेदयितृत्ववत्‌ 
जिस प्रकार जीव कर्मका भोक्ता भी नही है । भावार्थ इस प्रकार है कि जीवद्रव्य कमेंका 
भोक्ता हो तो कर्ता होवे, सो तो भोक्ता भी नहीं है, इससे कर्ता भी नहीं है । “श्रयं कर्ता 
अज्ञानात्‌ एव” [ अय॑ ] यह जीव [ कर्ता ] रागादि-अशुद्ध परिणामको करता है ऐसा 
भी है सो किस कारणसे ? [ अन्ञानात्‌ एवं ] कमंजनित भावमें आ्ात्मबुद्धि ऐसा है जो 
मिथ्यात्वरूप विभावपरिणाम, उसके कारणा जीव कर्ता है । भावार्थ इस प्रकार है कि-- 
जीववस्तु रागादिविभावपरिणामका कर्ता है ऐसा जीवका स्वभावगुगा नही है, परन्तु 
अशुद्ध लूप विभावपरिणति है । “'तदभावात्‌ अकारक:” [ तदभावात्‌ ] मिथ्यात्व, राग- 
देषरूप विभावपरिणति मिटती है सो उसके मिटनेसे [ अकारक/ ] जीव सर्वेथा अकर्ता 
होता है ॥२-१६४॥ 
( शिखरिणी ) 

भ्रकर्ता जोवो 5यं स्थित इति विशुद्धः स्वससतः 

स्फ्रच्चिज्ज्योतिभिश्छुरितभुवनाभोगभवन: । 

तथाप्यस्यासो स्थाद्यदिह किल बन्धः प्रकृतिभि: 

स खल्वज्ञानस्य स्फुरति महिमा को5पि गहन: ।३-१६८५। 


सण्डान्वय सहित अथ--“अ्रय जीव" अकर्ता इति स्वरसत. स्थित:”” [ अय॑ जीव; ] 
विद्यमान है जो चैतन्यद्रव्य वह [ अकर्ता ] ज्ञानावरणादिका अथवा रागादि-अशुद्ध- 
परिणामका कर्ता नही है [ इति ] ऐसा सहज [ स्व्रसत) स्थितः ] स्वभावसे अनादि- 
निधन ऐसा ही है | कैसा है ? “विशुद्ध-” द्रव्यकी ग्रपेक्षा द्रव्यकर्म, भावकर्म, नोकमंसे 


संवंविशुद्धज्ञान-भ्रधिकार १७१ 


भिन्न है। “स्फुरच्चिज्ज्योतिर्भिच्छु रितभुवनाभोगभवन:” [ हफूरत्‌ ] प्रकाशरूप ऐसे 
[ चिज्ज्योतिर्मि: ] चेतनागुणके द्वारा [ छुरित ] प्रतिबिम्बित हैं [ अवनाभोगभवनः ] 
अनन्त द्रव्य भश्रपनी श्रतीत अनागत वर्तमान समस्त पर्यायसहित जिसमें, ऐसा है । 
“तथापि किल इह अस्य प्रकृतिभि: यत्‌ असौ बन्धः स्यात्‌” [ तथापि ] शुद्ध है जीव द्रव्य 
तो भी [ किल ] निश्चयसे [ इह ] संसार अवस्थामें [ अस्थ ] जीवको [ प्रकृतिमिः ] 
ज्ञानावरणादि कर्मरूप [ यत्‌ असौ बन्धः स्थाद्‌ ] जो कुछ बन्ध होता है “सः खलु 
अज्ञानस्य कः अपि महिमा स्फुरति” [ सः ] जो बन्ध होता है वह [ खलु ] निशचयसे 
[ अन्ञानस्थ क! अपि महिमा स्फुरति ] मिथ्यात्वरूप विभावपरिणमनशक्तिका कोई ऐसा 
ही स्वभाव है । क॑सा है ? “गहन: ग्रसाध्य है। भावार्थ इस प्रकार है--जीव द्रव्य 
संसार अवस्थामें विभावरूप मिथ्यात्व, राग-देष-मोह परिणामरूप परिणमा है, इस 
कारण जैसा परिणामा है वैसे भावोंका कर्ता होता है; अशुद्ध भावोंका कर्ता होता है। 
अशुद्ध भावोंके मिटनेपर जीवका स्वभाव अकर्ता है।।३-१६५॥। 


( भनुष्ट्‌प्‌ ) 

भोक्‍तृत्वं न स्वभावो उस्य स्मृतः कत्‌ त्ववच्चितः । 

अज्ञानादेव भोक्‍तायं तदभावादवेदक: ॥॥४-१६६९॥। 
खण्डान्वय सहित अर्थ--“ग्रस्थ चितः भोक्तृत्वं स्वभाव: न स्मृत:” [ अस्पः 
चितः ] चेतनद्रव्यका, [ भोक्‍्तृत्वं ] ज्ञानावरणादि करके फलका अथवा सुख-दुःखरूप 
कर्मफलचेतनाका श्रथवा रागादि श्रशुद्धपरिणामरूप कर्मंचेतनाका भोक्ता जीव है ऐसा 
[ स्वभावः ] जीव द्रव्यका सहज गुण, ऐसा तो [ न स्मृत) ] गणधरदेवने नहीं कहा है, 
जीवका भोक्ता स्वभाव नही है ऐसा कहा है; दृष्टान्त कहते हैं--“कतृ त्ववत्‌” जिस 
प्रकार जीवद्रव्य कर्मका कर्ता भी नही है । “अयं जीव: भोक्ता” यही जीव द्रव्य अपने 
सुख-दुःखरूप परिणामको भोगता है ऐसा भी है सो किस कारणसे ? “अन्नानात्‌ एव” 
ग्रनादिसे कर्मंका संयोग है, इसलिए मिथ्यात्व राग ह ष॒ अशुद्ध विभावरूप परिणमा है, 
इस कारण भोक्ता है। “तदभावात्‌ अवेदक:” मिथ्यात्वरूप विभावपरिणामका नाश 
होनेसे जीव द्रव्य साक्षात्‌ अ्रभोक्ता है। भावार्थ इस प्रकार है कि जिस प्रकार जीव 
द्रव्यका अनन्तचतुष्टय स्वरूप है उस प्रकार कर्मका कर्तापन-भोक्तापन स्वरूप नहीं है । 
कर्मकी उपाधिसे विभावरूप अशुद्धपरिणतिरूप विकार है, इसलिए विनाशीक है । उस 
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विभावपरिणतिके विनाश होनेपर जीव भ्रकर्ता है, अ्रभोक्ता है। आगे मिथ्यादृष्टि जीव 
द्रव्यकर्मका अथवा भावकर्म का कर्ता है, सम्यर्दृष्टि कर्ता नही है ऐसा कहते है ॥४-१६६॥ 


( शादू लविक्रीडित ) 


अ्ज्ञानी प्रकृतिस्वभावनिरतो नित्य भवेद्व दको 

ज्ञानी त्‌ प्रकतिस्वभावविरतो नो जातुचिद्व दकः । 

इत्येव॑ नियम निरूप्य निपुणरज्ञानिता त्यज्यतां 

शुद्ध कात्ममये महस्यचलितरासे व्यतां ज्ञानिता ॥५-१६७॥। 


खण्हान्यय सहित अथ--“निपुग अज्ञानिता त्यज्यता” [ निपुणः ] सम्यग् दृष्टि 
जीवोको [ अन्ञानिता ] परद्वव्यमें ग्रात्मबुद्धि ऐसी मिथ्यात्वपरिणति [ त्यज्यतां |] जिस 
प्रकार मिटे उस प्रकार सव्वंथा मेटने योग्य है। केसे है सम्यग्हष्टि जीव ? “महसि 
अचलिती “ शुद्ध चिद्रपके अनुभवमे अखण्ड धारारू्प मग्न है। कंसा है शुद्ध चिद्रपका 
अनुभव ? “शुद्ध कात्ममये” [ शुद्ध | समस्त्र उपाधिसे रहित ऐसा जो [ एकात्म ] अकेला 
जीवद्रव्य [ मये ] उसके स्वरूप है । और क्या करना है ? "ज्ञानिता आसेव्यता” शुद्ध 
वस्तुके अ्ननुभवरूप सम्यक्त्वपरिणतिरूप सर्वकाल रहना उपादेय है। क्या जानकर ऐसा 
होवे ? “इति एवं नियम निरूप्य” [ इति ] जिस प्रकार कहते हैं-- [ एवं नियम ] ऐसे 
वस्तुस्वरूप परिणमनके निशचयकों [ निरूप्य ] भ्रवधार करके । वह वस्तुका स्वरूप 
कैसा ? “अज्ञानी नित्यं वेदक भवेत्‌” [ अज्ञानी | मिथ्याहृष्टि जीव [ नित्यं ] सर्वेकाल 
[ वेदकः भवेत्‌ ] द्रव्यक्र्मंका, भावकर्मका भोक्ता होता है ऐस। निश्चय है, मिथ्यात्वका 
परिणमन ऐसा ही है । कसा है अज्ञानी ” “प्रकृतिस्वभावनिरत ” [ प्रकृति ] ज्ञाना- 
वरणादि आठ कमंके [ स्वभाव ] उदय होनेपर नाना प्रकार चतुर्गतिशरीर रागादिभाव, 
सुख-ढू खपरिग्गति इत्यादिमे [ निर्त! ] आपा जान एकत्वबुद्धिरूप परिणामा है । “तु 
ज्ञानी जातु वेदक. नो भवेत्‌” [ तु ] मिथ्यात्वके मिटने पर ऐसा भी है कि [ ज्ञानी ] 
सम्यग्ह््टि जीव [ जातु ] कदाचित्‌ [ बेदकः नो भवेत्‌ ] द्रव्यकर्मका, भावकर्मका भोक्ता 
नही होता, ऐसा वस्त॒का स्वरूप है | कसा है ज्ञानी ? “प्रकतिस्वभावविरत," [ प्रकृति ) 
कर्मके [ स्वभाव ] उदयके कार्येमें [ बिरतः ] हेय जानकर छूट गया है स्वामित्वपना 
जिसका, ऐसा है । भावार्थ इस प्रकार है कि जीवके सम्यक्त्व होनेपर अशुद्धपना मिटा 
है, इसलिए भोक्ता नहीं है ॥|५-१६७॥ 
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( वसन्ततिलका ) 

ज्ञानो करोति न न बेदयते च कर्म 

जानाति केवलमयं किल तत्स्वभावम्‌ । 

जानन्परं॑ करणवेदनयोरभावा- 

च्छुद्धस्वभावनियत: स हि मुक्त एव ॥६-१६८॥ 

खण्डान्बय सहित अथ--“ज्ञानी कर्म न करोति च न वेदयते” [ ज्ञानी ] सम्यर- 

दृष्टि जीव [ कम न करोति ] रागादि अ्शुद्ध परिणामोंका कर्ता नही है । [ च ] और 
[ न वेदयते ] सुख दु खसे लेकर अशुद्ध परिणामोंका भोक्ता नहीं है । कैसा है सम्यग्दष्टि 
जीव ? “किल अयं तत्स्वभावं इति केवल जानाति” [ किल | निश्चयसे [ अय॑ ] जो 
शरीर, भोग, रागादि, सुख दु:ख इत्यादि समस्त [ तत्स्वभावं॑ ] कर्मका उदय है, जीवका 
स्वरूप नही है-[ इति केवल जानाति ] सम्यग्दष्टि जीव ऐसा जानता है, परन्तु स्वामित्व- 
रूप नहीं परिणमता है । “हि स' मुक्त: एव” [ हि ] तिस कारणसे [ सः ] सम्यरहृष्टि 
जीव [ युक्तः एवं ] जैसे निविकार सिद्ध हैं वेसा है। कैसा है सम्यग्हष्टि जीव ? “परं 
जानन्‌” जितनी है पर द्रव्यकी सामग्री उसका ज्ञायकमात्र है, मिथ्यादृष्टिके समान स्वामी- 
रूप नही है। और कैसा है ? “शुद्धस्वभावनियत:” [ शुद्धस्वभाव ] शुद्ध चेतन्यवस्तुमें 
[ नियत) ] आस्वादरूप मग्न है । किस कारणसे ? “करणवेदनयो: अ्रभावात्‌” [ करण ] 
कर्मका करना, [ वेदन ] कमंका भोग--ऐसे भाव [ अभावात्‌ ] सम्यग्हष्टि जीवके मिठे 
है इस कारण । भावार्थ इस प्रकार है कि मिथ्यात्व संसार है, मिथ्यात्वके मिटनेपर 
जीव सिद्धसद॒श है ॥६-१६८।॥। 


( अनुष्द॒प्‌ ) 
ये तु कर्तारमात्मानं पश्यन्ति तमसा तताः । 
सामान्यजनवत्तेषां न सोक्षो5पि मुमुक्षताम्‌ ॥७-१६ ६॥। 


खण्डान्बय सहित अथं--तेषा मोक्ष. न” [ तेषां ] ऐसे मिथ्यादृष्टि जीवोंको 
[ न मोक्ष! ] कमंका विनाश, शुद्ध स्वरूपकी प्राप्ति नहीं है। कंसे है वे जीव ? 
“मुमुक्षता अपि” जैनमताश्रित है, बहुत पढ़े हैं, द्रव्यक्रियारूप चारित्र पाणलते हैं, मोक्षके 
अभिलाषी है तो भी उन्हे मोक्ष नही है । किनके समान ? “"सामान्यजनवत्‌” जिस प्रकार 
तापस, योगी, भरडा इत्यादि जीवोंकों मोक्ष नही है । भावार्थ इस प्रकार है कि कोई 
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जानेगा कि जैनमतआश्रित हैं, कुछ विभेष होगा, सो विशेष तो कुछ नहीं है । कंसे हैं 
वे जीव ? “तु ये ग्रात्मानं कर्तार पव्यन्ति” [ तु ] जिस कारण ऐसा है कि [ ये ] जो 
कोई मिथ्यादृष्टि जीव [ आत्मानं ] जीवद्रव्यको [ कर्तारं पश्यन्ति ] वह ज्ञानावरणादि 
कमको रागादि अशुद्ध परिणामको करता है ऐसा जीवद्रव्यका स्वभाव है-ऐसा मानते 
हैं, प्रतीति करते है, आस्वादते है। और कैसे है ? “तमसा तता:” मिथ्यात्वभाव ऐसे 
अन्धका रसे ब्याप्त हैं, अ्न्ध हुए हैं । भावार्थ इस प्रकार है कि वे महामिथ्यादृष्टि है जो 
जीवका स्वभाव कर्तारूप मानते है, कारण कि कर्तापन जीवका स्वभाव नही है, विभाव- 
रूप अशुद्ध परिणति है, सो भी परके सयोगसे है, विनाशीक है ॥॥७-१६६।॥ 


( श्रनुष्टुप्‌ ) 
नास्ति सर्वोदपि सम्बन्ध: परद्रव्यात्मतत्वयो: । 
कत्‌ कमंत्वसम्बन्धाभावे तत्कत्‌ ता कृत: ॥॥८-२००॥ 


खण्डान्वय सहित अर्थ--“तत्‌ परद्रव्यात्मतत्त्वयो: कतृ ता कुत.” [ तत्‌ ] तिस 
कारणसे [ परद्रव्य ] ज्ञानावरणादि कमरूप पुदूगलका पिण्ड और [ आत्मतत्वयोः ] 
शुद्ध जीवद्रव्य, इनमें [ कठ ता ] जीवद्रब्य पुद्गलकर्म का कर्ता, पुद्गलद्रव्य॒ जीवभावका 
कर्ता-ऐसा सम्बन्ध [ कुंतः ] क॑ंसे होवे ? अ्रपि तु कुछ नही होता । किस कारणसे ? 
“कतू -कर्मसम्बन्धाभावे” [ कत्‌_] जीव कर्ता, [ कर्म ] ज्ञानावरणादि कर्म-ऐसा है जो 
[ सम्बन्ध | दो द्रव्योका एक सम्बन्ध, ऐसा [ अभावे ] द्रव्यका स्वभाव नही है तिस 
कारण । वह भी किस काररसे ? “सब अपि सम्बन्ध: नास्ति” [ सं! ] जो कोई 
वस्तु है वह [ अपि ] यद्यपि एक क्षेत्रावगाहरूप है तथापि [ सम्बन्धः नास्ति ] अपने 
अपने स्वरूप है, कोई द्रव्य किसी द्रव्यके साथ तन्मयरूप नहीं मिलता है, ऐसा वस्तुका 
स्वरूप है । इस कारण जीव पुद्गलकमंका कर्ता नही है ॥5-२००॥। 


( वसन्ततिलका ) 
एकस्य वस्त॒न इहान्यतरेण साध॑ 
सम्बन्ध एव सकलो5पि यतो निषिद्धः । 
यत्कत्‌ कमंघटनास्ति न वस्तुभेदे 
पश्यन्त्वकत्‌ मुनयश्च जनाश्च तत्त्वम्‌ ६-२० १॥॥ 
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खण्हान्वय सहित अथ--ततू वस्तुभेदे कतु कर्मघटना न अस्ति” [ तत ] तिस 
कारणसे [ बस्तुभेदे | जीवद्रव्य चेतनस्वरूप, पुद्गलद्रव्य अचेतनस्वरूप-ऐसे भेदको 
अनुभवते हुए [ कत कमंघटना ] जीवद्रव्य कर्ता, पुद्गलपिण्ड कर्म-ऐसा व्यवहार [न 
अस्ति ] सर्वथा नहीं है । तो कसा है ? “मुनयः जना: तत्त्वं अकतू पश्यन्तु” [ घनयः 
जना; ] सम्यग्दृष्टि है जो जीव वे [ तत्त्वं ] जीवस्वरूपको [ अकत पश्यन्तु ] कर्ता नहीं 
है' ऐसा अग्रनुभवो-आस्वादों । किस कारणसे ? “यतः एकस्य वस्तुनः: अन्यतरेण सादे 
सकलो5पि सम्बन्ध: निषिद्ध: एव” [ यतः ]) जिस कारणसे [ एकस्य बस्तुन। ] शुद्ध 
जीवद्रव्यका [ अन्यतरेण साद्ध ] पुद्गल द्रव्यके साथ [ सकल! अपि ] द्रव्यरूप, गुरारूप 
अथवा पर्यायरूप [ सम्बन्धः ] एकत्वपना [ निषिद्धश! एवं ] अतीत-अनागत-वर्तमान 
कालमें वर्जा है। भावार्थ इस प्रकार है कि श्रनादिनिधन जो द्रव्य जेसा है वह वैसा ही 
है, अन्य द्रव्यके साथ नहीं मिलता है, इसलिए जीवद्रव्य पुद्गलकमंका अ्रकर्ता है 8-२० १॥। 


( वसनन्‍्ततिलका ) 


ये तु स्वभावनियमं कलयन्ति नेस- 
मज्ञानमग्नमहसो वत ते वराकाः । 

कवेन्ति कर्म तत एवं हि भावकर्म- 

कर्ता स्वयं भवति चेतन एवं नान्‍्यः ॥॥१०-२०२॥। 


खण्डान्वय सहित अंथं--'वत ते वराका: कम कुवेन्ति [ बत ] दुःखके साथ 
कहते हैं कि, [ ते वराकाः ] ऐसी जो मिथ्याहृष्टि जीवराशि [ कम छुबन्ति ] मोह राग 
देषरूप अशुद्ध परिणति करती है। कसी है “अ्रज्ञानममग्नमहस:” [ भन्नान | मिथ्यात्वरूप 
भावके कारण [ मग्न ] आच्छादा गया है [ महसः ] शुद्ध चेतन्यप्रकाश् जिसका, ऐसी 
है; “तु ये इमं स्वभावनियमे न कलयन्ति” [ तु ] क्‍योंकि [ये ] जो, [ इसमें स्वभाष- 
नियम ] जीवद्रव्य ज्ञानावरणादि पुदूगलपिण्डका कर्ता नहीं है--ऐसे वस्तुस्वभावको 
[ न कलयन्ति ] स्वानुमव प्रत्यक्षरूपसे नही अ्नुभवती है । भावार्थ इस प्रकार है कि-- 
मिथ्याहृष्टि जीवराशि शुद्ध स्वरूपके अनुभवसे भ्रष्ट है, इसलिए पर्यायरत है, इसलिए 
मिथ्यात्वरागद्वेष श्रशुद्ध-परिणामरूप परिणमती है। “ततः भावकर्मकर्ता चेतन एव 
स्वयं भवति न अन्यः” [ तत। ] तिस कारण [ भावकर्म ] मिथ्यात्वरागद्रेघ-अशुद् 
चेतनारूप परिणामका, [ कर्ता चेतन एद स्वयं भवति ] व्याप्य-व्यापकरूप परिणमत है 
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ऐसा जीवद्रव्य, श्राप कर्ता होता है, [ न अन्यः ] पुद्गलकमं कर्ता नहीं होता है । भावाथे 

प्रकार है कि जीव मिथ्यादृष्टि होता हुआ जैसे अशुद्ध भावरूष परिणमता है वैसे 
भावोंका कर्ता होता है ऐसा सिद्धान्त है ॥१०-२०२॥। 
( शादू लव्िक़ीडित ) 


कार्यत्वादक्तं न कर्म न च तज्जीवप्रकृत्योद्द यो- 

रज्ञाया: प्रकतेः स्वकार्यफलभुग्भावानुषंगात्कृतिः । 

नैकस्याः प्रकृतेरचित्वलसनाज्जोवो उस्य कर्ता ततो 

जीवस्येव च कर्म तच्चिदनुगं ज्ञाता न यत्पुदूगलः ॥११-२० ३॥ 


खण्डान्वय सहित अर्थ--“तत. अस्य जीव: कर्ता च तत्‌ चिंदनुगं जीवस्य एव 
कर्म” [ ततः ] तिस कारणसे [ अस्य ] रागादि अशुद्ध चेतना परिणामके [ जीवः कर्ता ] 
जीव द्रव्य उस कालमे व्याप्य-व्यापकरूप परिणमता है, इसलिए कर्ता है [बच ] और 
[ तत्‌ ] रागादि अशुद्ध परिणमन [ चिंदनुर्ग | अशुद्धरू्प है, चेतनारूप है, इसलिए 
[ जीवस्य एवं कम ] उस कालमें व्याप्य-व्यापकरूप जीव द्रव्य आप परिणमता है, इसलिए 
जीवका किया है । किस कारणसे ? “यत्‌ पुद्गल: ज्ञाता न” [ यतू ] जिस कारणसे 
[ पुद्गल। ज्ञाता न ] पुदुगल द्रव्य चेतनारूप नहीं है। रागादि परिणाम चेतनारूप है, 
इसलिए जीवका किया है । कहा है भाव उसे गाढा-पक्‍का करते हैं--“कर्म अकृत 
न” [ कर्म ] रागादि अशुद्ध चेतनारूप परिणाम [ अक्ृत न] अनादिनिधन आकाश 
द्रव्यके समान स्वयंसिद्ध है ऐसा भी नहीं है, किसीके द्वारा किया हुआ होता 
है । ऐसा है किस कारणसे ? “कार्यत्वात्‌” कारण कि घटके 
समान उपजता है, विनशता है। इसलिए प्रतीति ऐसी जो करतूतिरूप 
है। [च ] तथा “तत्‌ जीव-प्रकृत्यो यो. कृति. न” [ तत्‌ ] रागादि अशुद्ध चेतन परि- 
णामन [ जीव ] चेतनद्रव्य और [ प्रकृत्योः ] पुद्गलद्रव्य ऐसे [ इयोः ] दो द्रव्योंकी 
[ कृति! न ] करतूति नही है। भावार्थ इस प्रकार है कि कोई ऐसा मानेगा कि जीत 
तथा कमके मिलने पर रागादि अशुद्ध चेतन परिणाम होता है, इसलिए दोनों द्रव्य कर्ता 
है । समाधान इस प्रकार है कि दोनो द्रव्य कर्ता नही है, कारण कि रागादि अशुद्ध 
परिणामोका बाह्य कारण-निमित्तमात्र पुदूगल कर्मका उदय है; अन्तरंग कारण व्याप्य- 
व्यापकरूप जीवद्रव्य विभावरूप परिणमतां है, इसलिए जीवका कर्तापना घटित होता 
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है, पुदूगल कर्मेका कर्तापना घटित नहीं होता है; कारण कि “भज्ञाया: प्रकृते: स्वकार्य- 
फलभुग्भावानुषज़ात्‌” [ अबज्ञायाः ] अचेतनद्रव्यरूप है जो [ प्रछृतेः | श्ञानावरणादि द्रव्य- 
कर्म, उसके [ स्वकार्य ] भ्रपनी करतूतिके [ फल ] सुख-दुःखके [ श्ुग्भाव ] भोक्तापनेका 
[ अनुपड्भाव्‌ ] प्रसंग प्राप्त होता है । भावार्थ इस प्रकार है कि जो द्रव्य. जिस भावका 
कर्ता होता है वह उस द्रव्यका भोक्ता भी होता है । ऐसा होने पर रागादि अशुद्ध चेतन 
परिणाम जो जीव-कर्म दोनोंने मिलकर किया होवे तो दोनों भोक्ता होंगे सो दोनों भोक्ता 
तो नही हैं । कारण कि जीव द्रव्य चेतन है तिस कारण सुख दुःखका भोक्ता होवे ऐसा 
घटित होता है, पुद्गल द्रव्य अचेतन होनेसे सुख दुःखका भोक्ता घटित नहीं होता । इसलिए 
रागादि अशुद्ध चेतन परिणमनका ग्रकेला संसारी जीव कर्ता है, भोक्ता भी है। इसी 
ग्रथंको और गाढा-पक्का करते हैं--“एकस्या: प्रकृते: कृति: न” [ एकस्याः प्ररृतेः ] 
झ्रकेले पुदगलकरमंकी [ कृति! न ) करतृति नहीं है । भावार्थ इस प्रकार है कि कोई ऐसा 
मानेगा कि रागादि अशुद्ध चेतन परिणाम अकेले पुद्गलकमंका किया है। उत्तर ऐसा 
है कि ऐसा भी नहीं है; कारण कि “अचित्त्वलसनात्‌” अनुभव ऐसा आता है कि पुद्गल- 
कर्म अ्रचेतन द्रव्य है, रागादि परिणाम अशुद्ध चेतनारूप है; इसलिए अचेतन द्रव्यका 
परिणाम अचेतनरूप होता है, चेतनरूप नही होता । इस कारण रागादि अशुद्ध परिणाम- 
का कर्ता संसारी जीव है, भोक्ता भी है ॥ ११-२० ३॥ 
( शादू लविक्रीडित ) 

कर्मेव प्रवितक्‍यें कत्‌ हतक: क्षिप्त्वात्मनः कतु तां 

कर्तात्मेंष कथड्चिदित्यचलिता चेश्चिच्छ _तिः कोपिता । 

तेषामुद्धतमोहमुद्रितधियां बोधस्य संशुद्धये 

स्याद्वादप्रतिबंधलब्धविजया वस्तुस्थितिः स्तूयते ॥१२-२०४॥ 


खण्डान्वय सह्दित अ्थ--“वस्तुस्थिति: स्तूयते ” [ बस्तु ] जीवद्रव्यके [ स्थिति: ] 
स्वभावकी मर्यादा [ स्तूयते ] ज॑सी है वेसी कहते हैं। कसी है ? “स्याद्वादप्रतिबन्ध- 
लब्धविजया” [ स्थाद्वाद ] जीवकर्ता है, भ्रकर्ता भी है--ऐसा अनेकान्तपना, उसकी 
[ प्रतिबन्ध ] सावधानरूपसे की गई स्थापना, उससे [ रूब्ध ] पाया है [ बिजया ] 
जीतपना जिसने, ऐसी है । किस निमित्त कहते है ? “तेषां बोधस्य संशुद्धये” [ तेषां ] 
जो जीवको सर्वथा अकर्ता कहते हैं ऐसे मिथ्याहृष्टि जीवोंकी [ बोधस्य संशुद्धये | विपरीत 
बुढ्िके छुड़ानेके निमित्त जीवका स्वरूप साधते हैं। कंसी है वह मिथ्यादृष्टि जीवराशि ? 

२३ 
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“उद्धतमोहमुद्रितधियां”” [ उद्धत ] तीत्र उदयरूप [ मोह ] मिथ्यात्वभावसे [ मुद्रित ] 
श्राच्छादित है [ थियां ] शुद्धस्वरूप-अनुभवरूप सम्यक्त्वशक्ति जिनकी, ऐसी है । और 
कैसी है ? “एव आत्मा कथश्रित्‌ कर्ता इति कंच्चित्‌ श्रुतिः कोपिता” [ एपे आत्मा ] 
चेतनास्वरूपमात्र जीवद्रव्य [ कथश्ित्‌ कर्ता ] किसी युक्तिसे अशुद्ध मावका कर्ता भी है 
[ इति ] इस प्रकार [ कैश्चित्‌ श्रुति! ] कितने ही मिथ्यादृष्टि जीवोंको ऐसा सुननेमात्रसे 
[ कोपिता ] अत्यन्त क्रोध उत्पन्न होता है। कंसा क्रोध होता है ? “अचलिता” जो श्रति 
गाढ़ा है, अमिट है | जिससे ऐसा मानते है-- 'श्रात्मनः कतृतां क्षिप्त्वा” [ भात्मनः ] 
जीवका [ कठ तां ] अपने रागादि अशुद्ध भावोका कर्तापना [ क्षिप्ता ] सर्वथा मेटकर 
(न मानकर) क्रोध करते है। और कंसा मानते है--“कर्म एव करत इति प्रवितक्ये 
[ कर्म एवं ] अकेला ज्ञानावरणादि कर्मपिण्ड [ कह] रागादि अशुद्ध परिणामोका अपने- 
में व्याप्य-व्यापक होकर कर्ता है [ इति प्रवितर्र्य ] ऐसा गाढापन करते है-प्रतीति करते 
है । सो ऐसी प्रतीति करते हुए कसे है ? “हतके:” अपने घातक है, क्योकि मिथ्या- 
दृष्टि है ॥। १२-२० ४॥। 
(शा लविक्रीडित ) 

मा5कर्ता रमसी स्पृशन्तु पुरुषं सांख्या इवाप्याहुँता: 

कर्तारं कलयंतु त॑ किल सदा भेदावबोधादध: । 

ऊध्वे तृद्धतबोधधामनियतं प्रत्यक्षमेनं स्वयं 

पश्यन्तु च्युतकत्‌ भावमचलं ज्ञातारमेक परम ॥१३-२०५॥। 

खण्डान्यय सहित अथे--ऐसा कहा था कि स्यथाह्वाद स्वरूपके द्वारा जीवका 

स्वरूप कहेंगे । उसका उत्तर है--'अमी आहंता. अपि पुरुष अकर्तार मा स्पृशन्तु” 
[ अमी ] विद्यमान जो [ आहेताः अपि ] जैनोक्त स्थाद्वादस्वरूपको अ्रगीकार करते है 
ऐसे जो सम्यग्हृष्टि जीव वे भी [ पुरुष ] जीवद्रव्यको [ अकर्तार ] रागादि-अशुद्ध परि- 
ग्गामोका सर्वथा कर्ता नही है ऐसा [ मा स्पृशन्तु | मत अंगीकार करो । किनके समान ? 
'साख्या इव” जिस प्रकार साख्य मतवाले जीवको सवंथा अ्रकर्ता मानते है उसी प्रकार 
जेन भी सर्वथा भ्रकर्ता मत मानो । ज॑सा मानने योग्य है वैसा कहते है-- “सदा त॑ 
भेदावबोधात्‌ अध कर्तार किल कलयन्तु तु ऊर्ध्व एन च्युतकत भाव पद्यम्तु” [ सदा ] 
सर्वे काल द्रव्यका स्वरूप ऐसा है कि [ ते ] जीवद्रव्यको, [ भेदाबबोधात्‌ अधथः ] शुद्ध- 
स्वरूप परिगमनरूप सम्यक्त्वसे भ्रष्ट मिथ्यादहृष्टि होता हुआ मोह राग द्वेषरूप परिशामत्ता 
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है उतने काल, [ कर्तार॑ किल कलपन्तु ] मोह, राग, देषरूप ग्रशुद्धचेतन परिणामका कर्ता 
जीब है ऐसा अवश्य मानो-प्रतीति करो । [ तु ] वही जीव [ ऊर्घ्ष ] जब मिध्यात्व 
परिणाम छूटकर अपने शुद्ध स्वरूप सम्यक्त्व भावरूप परिणमता है तब [ एन च्युतकठ - 
भाव॑ ] छोड़ा है रागादि श्रणुद्ध भावोंका कर्तापन जिसने ऐसी [ पश्यन्तु ] श्रद्धा 
करो-प्रतीति करो-ऐसा अनुभव क्रो । भावार्थ इस प्रकार है कि--जिस प्रकार जीवका 
ज्ञानगुण स्वभाव है, वह ज्ञानगुण संसार अवस्था श्रथवा मोक्ष ग्रवस्थामें नहीं छूटता; 
उस प्रकार रागादिपना जीवका स्वभाव नहीं है तथापि संसार अ्रवस्थामें जब तक कर्म 
का संयोग है तब तक मोह,राग, ६ षरूप अशुद्धपनेसे विभावरूप जीव परिणशमता है और 
तब तक कर्ता है। जीवके सम्यक्त्वगुणके परिणमनके बाद ऐसा जानना--“उद्धलबोध- 
घामनियतं” [ उद्धत ] सकल शैय पदार्थको जाननेके लिए उतावले ऐसे [ बोधधाम ] 
ज्ञानका प्रताप है [ नियत ] सर्वस्व जिसका ऐसा है । और कैसा है ? “स्वयं प्रत्यक्ष” 
आपको अपने श्राप प्रगट हुआ है । और कैसा है ? “भ्रचल॑ चार गतिके भ्रमणसे रहित 
हुआ है । और कसा है ? “ज्ञातारं” ज्ञानमात्र स्वरूप है। श्र कंसा है ? “परं एक” 
रागादि अशुद्ध परिणतिसे रहित शुद्ध वस्तुमात्र है ॥१३-२०४५॥ 
( मालिनी ) 

क्षणिकमिदर्सिहिक: कल्पयित्वात्मतत्त्वं 

निजमनसि विधत्ते कत्‌ सोक्त्रोविभेदम्‌ । 

भ्रपहरति विभोहूं तस्य नित्यामृतोधेः 

स्वयमयम्रभिरषिचंश्चिच्चमत्कार एव ॥१४-२० ६॥॥ 

खण्हान्वय सहित अर्ध--इह एक: निजमनसि कतृ भोकत्रो: विभेद॑ विधत्ते” 

[ इह ] साम्प्रत विद्यमान है ऐसा [ एक) ] बौद्धमतको माननेवाला कोई जीव [ निश- 
मनसि ] अपने ज्ञानमें [ कठ -भोक्त्रोः ] कर्तापना-भोक्तापनामें [ विभेदं ] भेद [ विघत्त ] 
करता है। भावार्थ इस प्रकार है कि--वह ऐसा कहता है कि क्रियाका कर्ता कोई अन्य 
है, भोक्ता कोई अन्य है । ऐसा क्‍यों मानता है ? “इदं आत्मतत्त्वं क्षशिक॑ कल्पयित्वा” 
[ इृदं आत्मतर्वं॑ ] अनादिनिधन है जो चैतन्यस्वरूप जीवद्रव्य, उसको [ क्षणिक कल्प- 
यित्वा ] क्षरिक मानता है अर्थात्‌ जिस प्रकार अपने नेशत्नरोगके कारण कोई दबेत शंखको 
पीला देखता है उसी प्रकार भ्नादिनिधन जीवद्रब्यको मिथ्या भ्रान्तिकि कारण ऐसा 
मानता है कि एक समयमात्रमें पृूवंका जीव मूलसे विनस जाता है, झ्न्‍्य नया जीव 
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मूलसे उपज आता है; ऐसा मानता हुआ मानता है कि क्रियाका कर्ता अन्य कोई जीव 
है, भोक्ता श्रन्य कोई जीव है ! ऐसा अभिप्राय मिथ्यात्वका मूल है । इसलिए ऐसे जीवको 
समभाते हैं--“अ्रयं चिच्चमत्कार तस्य विमोहं अपहरति” [ अय॑ चिच्चमत्कारः ] किसी 
जीवने बाल्यावस्थामें किसी नगरको देखा था, कुछ काल जाने पर और तरुण ग्रवस्था 


आनेपर उसी नगरको देखता है, देखते हुए ऐसा ज्ञान उत्पन्न होता है कि वही यह नगर 
है जिस नगरको मैने बालकपनमें देखा था; ऐसा है जो अतीत अनागत वतमान शाश्वत 


ज्ञानमान्र वस्तु वह “तस्य विमोह अपहरति” क्षरिष्कवादीके मिथ्यात्वको दूर करता है। 
भावार्थ इस प्रकार है कि-जो जीवतत्त्व क्षण विनश्वर होता तो पूर्व ज्ञानकों लेकर जो 
वर्तेमान ज्ञान होता है वह किसको होवे ? इसलिए जीवद्रव्य सदा झाश्वत है ऐसा 
कहनेसे क्षग्गिकवादी प्रतिबुद्ध होता है। कंसी है जीववस्तु ? “नित्यामृतौध: स्वयं 
अंभिपिश्वत्‌” [ नित्य ] सदाकाल अ्रविनश्व रपनारूप जो [ अमृत ] जीवद्रव्यका जीवनमूल, 
उसके [ ओघेः ] समूहद्वारा [ स्वयं अभिषिश्वत्‌ ] अपनी शक्तिसे आप पुष्ट होता हआा । 

“एव” निशचयसे ऐसा ही जानिएगा, अन्यथा नहीं ॥ १४-२० ६॥ 

( अनुष्ट्प्‌ ) 
वत्त्यंशभेदतो 5त्यन्त॑ वृत्तिमन्नाशकल्पनात्‌ । 

श्रन्यः करोति भु क्‍ते5न्‍्य इत्येकान्तश्चकास्तु मा ॥१५-२०७॥। 
खण्डान्बय सहित अथ--क्षगिकवादी प्रतिबोधित किया जाता है. इति एकात' 
मा चकास्तु” [ इति | इस प्रकार [ एकान्तः ] द्रव्याथिक-पर्यायाथिकके भेद बिना किये 
स्वंथा ऐसा ही है ऐसा कहना [ मा चक्कास्‍्तु | किसी जीवको स्वप्नमात्रमे भी ऐसा 
श्रद्धान मत होग्नो । ऐसा कैसा ? “भ्रन्य' करोति अन्य भ्रु क्ते” [ अन्यः करोति ] अन्य 
प्रथम समयका उत्पन्न हुआ कोई जीव कमंका उपार्जन करता है, | अन्यः हर क्ते ] अन्य 
दूसरे समयका उत्पन्न हुआ जीव कमंको भोगता है,--ऐसा एकान्तपना मभिथ्यात्व है। 
भावार्थ इस प्रकार है--जीव वस्तु द्रव्यरूप है, पर्यायरूप है | इसलिए द्रव्यरूपसे विचार 
करनेपर जो जीव कमंका उपार्जन करता है वही जीव उदय आनेपर भोगता है, पर्याय- 
रूपसे विचार करनेपर जिस परिणाम अवस्थामें ज्ञानावरणादि कर्मका उपार्जन करता 
है, उदय झानेपर उन परिणामोका अवस्थान्तर होता है, इसलिए अन्य पर्याय करती है 
अन्य पर्याय भोगती है ।--ऐसा भाव स्याद्वाद साध सकता है । जैसा बौद्धमतका जीव 
कहता है वह तो महाविपरीत है । सो कौन विपरीतपना ? “शअ्रत्यन्तं वृत्यशभेदत. वृत्ति- 
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मन्नाशकल्पनात्‌” [ अत्यंत ] द्रव्यका ऐसा ही स्वरूप है, सहारा किसका ? [ बृत्ति ] 
अवस्था, उसका [ अंश्व ] एक द्रव्यकी अनन्त अवस्था, ऐसा [ भेदतः ) कोई अवस्था 
विनश जाती है, अन्य कोई अवस्था उत्पन्न होती है ऐसा अवस्थाभेद विद्यमान है; ऐसे 
अवस्थाभेदका छल पकड़कर कोई बौद्धमतका मिथ्याहृष्टि जीव [ पृत्तिमन्नाश्षकल्पनात 
वृत्तिमानु-जिसका अवस्थाभेद होता है ऐसी सत्तारूप शाश्वत वस्तुका नाशकल्पना-- 
मूलसे सत्ताका नाश मानता है, इसलिए ऐसा कहना विपरीतपना है। भावार्थ इस प्रकार 
है कि बौद्धमतका जीव पर्यायमात्रको वस्तु मानता है, पर्याय जिसकी है ऐसी सत्तामात्र 
बस्तुको नही मानता है । इस कारण ऐसा मानता है सो महामिथ्यात्व है ॥१५-२०७॥ 
( शादू लक्िक्रीडित ) 

श्रात्मानं परिशुद्धमीपष्सुभिरतिव्याप्ति प्रपद्मान्धकै: 

कालोपाधिबलादशद्धिमधिकां तत्रापि मत्वा परे: । 

चेतन्यं क्षणिक प्रकल्प्य पुथुक: शुद्धजु सूत्रे रते: 

श्रात्मा व्यज्यित एप हारवदहो निःसूत्रमक्तेक्षिभिः ॥१६-२०४।॥। 


खण्टान्वय सहित अ्थ--एकान्तपनेसे जो माना जाय सो मिथ्यात्व है “अहो 
पृथक. एष' आत्मा व्युज्कित:” [ अहो ] भो जीव ! [ प्रधुके! ] नाना प्रकार अभिप्राय 
है जिनका ऐसे जो मिथ्याहृष्टि जीव है उनको [ एपः आत्मा ) विद्यमान शुद्ध चैतन्य- 
वस्तु [ व्युज्शितः | सधी नहीं । कंसे है एकान्तवादी ? “शुद्धजु सूत्रे रतै:” [ शुद्ध ] 
द्रव्याथिक नयसे रहित# [ ऋजुबत्रे ] वर्तमान पर्यायमात्रमें वस्तुरूप अंगीकार करनेरूप 
एकान्‍्तपनेमें [ रते! ] मग्न है। “चैतन्यं क्षरिक प्रकल्प्य” एक समयमात्रमें एक जीव 
मूलसे विनश जाता है, अन्य जीव मूलसे उत्पन्न होता है ऐसा मान कर बोद्ध मतके 
जीवोंको जीवस्वरूपकी प्राप्ति नही है । तथा मतान्तर कहते हैं--“भश्रपरै: तत्रापि कालो- 
पाधिबलात्‌ अ्धिका अशुर््धि मत्त्वा” [ अपरे! ] कोई मिथ्यादृष्टि एकान्तवादी ऐसे हैं जो 
जीवका शुद्धपना नही मानते हैं, सर्वथा अशुद्धपना मानते हैं। उन्हे भी वस्तुकी प्राप्ति 
नही है ऐसा कहते है--[ कालोपाधिब्रलात्‌ ] अनन्त काल हुश्ना जीव द्रव्य कर्मके साथ 
सिला हुआ ही चला आया है, भिन्न तो हुआ नहीं--ऐसा मानकर [| तत्रापि |] उस 


88 यहाँ पर 'द्रव्याथिक नयसे रहित” पाठके स्थानमे हस्तलिखित एवं पहली मुद्रित प्रतिमें 'पर्यायाथिक 
नयसे रहित' ऐसा पाठ है जो भूलसे भा पडा मालूम पड़ता है। 
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' जीवमें [ अधिकां अशुद्धि मत्या ] जीव द्रव्य अशुद्ध है, शुद्ध है ही नहीं-ऐसी प्रतीति करते 
है जो जीव, उन्हें भी वस्तुकी प्राप्ति नही है । मतान्तर कहते है-“अ्रन्धके: अतिव्याप्ति 
प्रपद्म” एकान्त मिथ्याहृष्टि जीव कोई ऐसे है जो [ अतिब्याप्ति प्रपद्य | कर्मकी उपाधिको 
नही मानते हैं, “आत्मानं परिशुद्धि ईप्सुभि:” जीव द्रव्यको सर्वे काल सर्वथा शुद्ध मानते 
है; उन्हें भी स्वरूपकी प्राप्ति नही है। कैसे है एकान्तवादी ? “निससूत्रमुक्त क्षिभिः” 
[ निःश्नत्र | स्पाद्वाद सूत्र विना [ मुक्त क्षिमिः ] सकल कर्मके क्षयलक्षण मोक्षको चाहते 
है; उनके प्राप्ति नही है । उसका दृष्टान्त-- हा रवत्‌” हारके समान । भावार्थ इस प्रकार 
है कि जिस प्रकार सूतके बिना मोती नहीं सधता है-हार नही होता है, उसी प्रकार 
स्याद्गादसूत्रके ज्ञान विना एकान्तवादोंके द्वारा आत्माका स्वरूप नही सधता है-आत्म- 
स्वरूप की प्राप्ति नही होती है; इसलिए जो कोई आपको सुख चाहते है, वे स्याद्वाद सूत्र 
के द्वारा जेसा आत्माका स्वरूप साधा गया है वैसा मानिएगा ॥ १६-२००५॥। 

( शादू लविक्रीडित ) 
कतु बेंदयितुश्च युक्तिवशतो भेदो 5स्त्वभेदो 5पि वा 
कर्ता बेदयिता च मा भवतु वा वस्त्वेव सज्चित्यताम्‌ । 
प्रोता सत्र इवात्मनीह निपुणभेत्तु न शक्‍्या क्वचि- 
चि्चिच्चिन्तामणिमालिकेयमभितो 5प्येका चकास्त्वेव नः ।१७-२० ६। 


खण्डान्बय सहित अथ--“निपुणे. वस्तु एवं सश्चनिन्त्यता” [ निपुणेः ] शुद्ध- 
स्वरूप अनुभवमें प्रवीण है ऐसे जो सम्यग्हष्टि जीव, उनको [ वस्तु एवं ] समस्त विकल्प- 
से रहित निविकल्प सत्तामान्न चेतन्यस्वरूप [ सश्िन्त्यतां ] स्वसवेदनप्रत्यक्षसे अनुभव 
करने योग्य है । “कतृ : च वेदयितु युक्तिवशत. भेद: अस्तु अथवा अभेद. अस्तु” [ कत॒ु : ] 
कर्तामें [च ] और [ वेदयितुः ] भोक्तामें [ युक्तिवशतः ] द्रव्याथिकनय पर्यायाथिक- 
नयका भेद करनेपर -..[ भेदः अस्तु ] भ्रन्य पर्याय करती है, भ्रन्य पर्याय भोगती है, पर्याया- 
थिकनयसे ऐसा भेद है तो होओ, ऐसा साधनेपर साध्यसिद्धि तो कुछ नही है; [ अथवा ] 
द्रव्याधिकनयसे [ अभेदः ] जो जीवद्रव्य ज्ञानावरणादि कर्मका कर्ता है वही जीवद्रव्य 
भोक्ता है ऐसा [ अस्तु ] भी है तो ऐसा भी होओ, इसमें भी साध्यसिद्धि तो कुछ नहीं 
है। वा कर्ता च वेदयिता वा मा भवतु” [ वा ] क्तृ त्वनयसे [ कर्ता ] जीव अपने 
भावोका कर्ता है [ च॒ ] तथा भोक्तृत्वनयसे | बेदयिता ] जिसरूप परिणमता है उस 
परिणामका भोक्ता है ऐसा है तो ऐसा ही होशञ्नो, ऐसा विचार करनेपर शुद्धस्वरूपका 
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अनुभव तो नही है, कारण कि ऐसा विचारना अशुद्धलू्प विकल्प है। [वा ] अथवा 
अकतु त्वनयसे जीव भ्कर्ता है [ च ] तथा ञ्रभोक्तृत्वनयसे जीव [ मा ]) भोक्ता नही है 
[ भवतु ] कर्ता-भोक्ता नहीं है तो मत ही होझ्नो, ऐसा विचार करनेपर भी शुद्धस्वरूपका 
अनुभव नही है, कारण कि “प्रोता इह आत्मनि क्वचित्‌ भतु न शक्य.” [ औ्ोता ] कोई 
नय विकल्‍प, उसका विवरण--अन्य करता है अन्य भोगता है ऐसा विकल्प, ग्रथवा 
जीव कर्ता है--भोक्ता है ऐसा विकल्प, अथवा जीव कर्ता नही है-भोक्ता नहीं है ऐसा 
विकल्प, इत्यादि भ्रनन्त विकल्प है तो भी उनमेंसे कोई विकल्प, [ इंद्द आत्मनि ] शुद्ध 
वस्तुमात्र है जीवद्रव्य उसमें [ क्वचित्‌ | किसी भी कालमें [ भर्त न शकयः ] शुद्ध- 
स्वरूपके अ्नुभवरूप स्थापनेको समर्थ नहीं है। भावार्थ इस प्रकार है कि कोई पज्ञानी 
ऐसा जानेगा कि इस स्थलमें ग्रन्थकर्ता आचार्यने कर्तापन, अकर्तापन, भोक्तापन, अभोक्ता- 
पन बहुत प्रकारसे कहा है सो इसमें क्या अ्नुभवकी प्राप्ति बहुत है ? समाधान इस प्रकार 
है कि समस्त नय विकल्पोके द्वारा शुद्धस्वरूपका अनुभव सर्वथा नहीं है। उसको 
(स्वरूपको) मात्र जतानेके लिए ही शास्त्रमें बहुत नय-युक्तिसे दिखलाया है । तिस कारण 
“नः इयं एका अपि चिच्चिन्तामशिमालिका अभित: चकास्तु एव” [ नः ] हमें [ इये ] 
स्वसवेदनप्रत्यक्ष, [ एका अपि ] समस्त विकल्पोंसे रहित, [ चित्‌ ] शुद्ध चेतनारूप 
[ चिन्तामणि ] अनन्त शक्तिगर्भित [ मालिका ] चेतनामात्र वस्तुकी [ अभितः चकास्तु 
एवं ] सर्वथा प्रकार प्राप्ति होश्ो । भावार्थ इस प्रकार है कि निविकल्पमात्रका अनुभव 
उपादेय है, अन्य विकल्प समस्त हेय है । दृष्ठान्त ऐसा--सूत्रे प्रोता इवब” जिस प्रकार 
कोई पुरुष मोतीकी मालाकों पोना जानता है, माला यू थता हुआ अनेक विकल्प करता 
है सो वे समस्त विकल्प भूठे है, विकल्पोमें शोभा करनेकी शक्ति नहीं है। शोभा तो 
मोतीमात्र वस्तु है, उसमें है। इसलिए पहिननेवाला पुरुष मोतीकी माला जानकर पहिनता 
है, गूथनेके बहुत विकल्प जानकर नहीं पहिनता है, देखनेवाला भी मोतीकी माला 
जानकर शोभा देखता है, गृथनेके विकल्पोंको नही देखता है; उसी प्रकार शुद्ध चेतनामात्र 
सत्ता अनुभव करनेयोग्य है, उसमे घटते हैं जो अनेक विकल्प उन सबकी सत्ता अनुभव 
करनेयोग्य नही है.।॥१७-२० ६॥। 
( रथोद्धता ) 
व्यावहारिकशेव केवल 


कत्‌ कर्म चर विभिन्नभिष्यते । 


श्८४ सम्रयसार-कलश 


निश्चयेन यदि वस्तु चिन्त्यते 
कत्‌ कर्म च स्देकमिष्यते ॥१८-२१०॥। 
खण्डान्वय सहित अर्थ--यहाँ कोई प्रश्न करता है कि ज्ञानावरणादि कर्मेरूप 
पुदूगलपिण्डका कर्ता जीव है कि नहीं ? उत्तर इस प्रकार है कि---कहनेको तो है, वस्तु- 
स्वरूप विचारने पर कर्ता नही है। ऐसा कहते है--“व्यावहारिकहशा एवं केवलं भूठा 
व्यवहारदृष्टसि ही “कतु ” कर्ता “च” तथा “कर्म” किया गया कार्य “विभिन्‍न इष्यते” 
भिन्न-भिन्न हैं । जीव ज्ञानावरगादि द्रव्य कमेंका कर्ता ऐसा कहनेके लिए सत्य है; कारण 
कि युक्ति ऐसी कि रागादि भ्शुद्ध परिणामोंको जीव करता है, रागादि श्रशुद्ध परिणामों- 
के होते समय ज्ञानावरगादिरूप पुदुगल द्रव्य परिणमता है, इस कारण कहनेके लिए 
ऐसा है कि ज्ञानावरण्ादि कर्म जीवने किये । स्वरूपका विचार करने पर ऐसा कहना 
भूठा है; कारण कि “यदि निश्चयेन चिन्त्यते” [ यदि ] जो [ निश्चयेन ] सच्ची 
व्यवहार दृष्टिसे [ चिन्त्यते ] देखा जाय, क्या देखा जाय ? “वस्तु” स्वद्र॒ब्य परिणाम 
परद्रव्य परिणामरूप वस्तुका स्वरूप, तो “सदा एवं कतृ कर्म एक दृष्यते” [ सदा एवं ] 
सर्वे ही काल [ कठ. ] परिणमता है जो द्रव्य और [ कर्म ] द्रव्यका परिणाम [ एक 
इृष्यते | एक है ग्रर्थात्‌ कोई जीव अथवा पुदुगल द्रव्य अपने परिणामोके साथ व्याप्य- 
व्यापकरूप परिणमता है, इसलिए कर्ता है; वही कर्म है, क्योंक्रि परिणाम उस द्रव्यके 
साथ व्याप्य-व्यापकरूप है; ऐसा [ इष्यते ] विचार करने पर घटित होता है-पग्रनुभवमें 
आता है। अन्य द्रव्यका अन्य द्रव्य कर्ता, अन्य द्रव्यका परिणाम अश्रन्य द्रव्यका कर्म- 
ऐसा तो अनुभवमभे घटता नहीं, कारण कि दो द्रव्योका व्याप्य-व्यापकपना 
नहीं है ॥॥ १८-२१०॥॥ 
( नदंटक ) 

ननु परिणाम एवं किल कर्म विनिश्चयत: 

स भवति नापरस्य परिणामिन एव भवेत्‌ । 

न भवति कत्‌ शून्यमिह कर्म न चेंकतया 

स्थितिरिह वस्तुनो भवतु कत्‌ तदेव ततः ॥१६-२११॥% 


$ पण्डित श्री राजमलजीकी टीकामे प्रात्मद्यातिका यह श्लोक श्रनुवाद करनेसे रह गया है, अत, हिन्दी 
हे 8 अं / 7" 
समयसारके आधारसे उक्त श्लोक अर्थ सहित यहाँ दिया गया है । 


सर्यविशुद्धज्ञान-प्रधिकार श्ष्भ्र्‌ 


श्लोकार्थ -- “ननु किल” वास्तवमें “परिस्ताम: एव” परिणाम ही “विनिश्चयत:” 
निश्चयसे “कम कर्म है, और “सः परिणामिन: एवं भवेत्‌, अपरस्य न भवति” परिणाम 
अपने आश्रयभूत परिणामीका ही होता है, भ्रन्यका नहीं (क्योंकि परिणाम पपने श्रपने 
द्रव्यके आश्रित हैं, भ्रन्यके परिणामका अन्य आश्रय नहीं होता); और “कर्म कतु शून्य 
इह न भवति” कर्म कतके बिना नहीं होता, “च तथा “वस्तुन: एकतया स्थिति: इह 
न” वस्तुकी एकरूप ( कूटस्थ ) स्थिति नही होती ( क्‍योंकि वस्तु द्रव्य पर्याय स्वरूप 
होनेसे सबंथा नित्यत्व बाधा सहित है ); “तत:” इसलिए “तत्‌ एवं कतूं भवतु” वस्तु 
स्वयं ही अपने परिणामरूप कमंका कर्ता है ( यह निद्चित सिद्धान्त है ) ॥ १६-२११॥ 


( पृथ्वी ) 
बहिल ठति यद्यपि स्फूटदनन्तशक्तिः स्वयं 
तथाप्यपरवस्तुनो विशति नान्यवस्त्वन्तरम्‌ । 
स्वभावनियतं यतः सकलमेव वस्त्विष्यते 
स्वभावचलनाकलः किमिह मोहितः क्लिश्यते ॥॥२०-२१२॥। 


खण्डान्बय सहित अथ्थ--जीवका स्वभाव ऐसा है कि सकल ज्ञेयको जानता है। 
कोई मिथ्याहृष्टि जीव ऐसा जानेगा कि ज्ञेय वस्तुको जानते हुए जीवके अशुद्धपना घटित 
होता है। उसका समाधान ऐसा है कि अशुद्धपना नही घटित होता है, जीव बस्तुका 
ऐसा हो स्वभाव है जो समस्त ज्ञेय वस्तुको जानता है। यहाँ से लेकर ऐसा भाव कहते 
हैं 'इह स्वभावचलनाकुल: मोहित' कि क्लिश्यते” [ हह ] जीव समस्त ज्ञेयको जानता 
है ऐसा देखकर [ स्वभाव ] जीवका शुद्ध स्वरूप, उससे [ चलन ] स्खलितपना जानकर 
[ आकुंछः ] खेद-खिन्न हुआ मिथ्यादृष्टि जीव [ मोहितः ] मिथ्यात्वरूप अ्ज्ञानपनाके 
ग्रधीन हो [ कि क्लिश्यते | क्‍यों खेद-खिन्न होता है ? कारण कि “यतः स्वभावनियतं 
सकल॑ एवं वस्तु इष्यते” [ यतः ] जिस कारण [ सकले एवं वस्तु |] जो कोई जीवद्रव्य 
ग्रथवा पुदु्गलद्गव्य इत्यादि है वह सब [ स्वभावनियतं ] नियमसे अपने स्वरूप है ऐसा 
[ हूयते ] अनुभवगोचर होता है । यही अर्थ प्रगट करके कहते है--“यद्यपि स्फुटदनन्त- 
शक्ति: स्वयं बहिलु ठति” [ यद्यपि ] यद्यपि प्रत्यक्षरूपसे ऐसा है कि [ स्फूटत्‌ ] सदा 
काल प्रगट है [ अनन्तश्कक्तिः |] अविनश्वर चेतनाशक्ति जिसकी ऐसा जीवद्रव्य [ स्वयं 
बहिः लुठति ] स्वयं समस्त ज्ेयको जानकर शेयाकाररूप परिणामता है-ऐसा जीवका 

२९ | 
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स्वभाव है, “तथापि भ्रन्यवस्त्वन्तरं” [ तथापि ] तो भी [ अन्यवस्लन्तरं ] एक कोई 
जीवद्रव्य भ्रथवा पुद्गलद्रव्य “अपरवस्तुनः न विशति” किसी अन्य द्रव्यमें प्रवेश नहीं 
करता है; वस्तुस्वभाव ऐसा है। भावार्थ इस प्रकार है कि जीव॑द्रव्य समस्त ज्ञेय वस्तुको 
जानता है ऐसा तो स्वभाव है, परन्तु ज्ञान शेयरूप नहीं होता है, शेय भी ज्ञान द्रव्यरूप 
नही परिणमता है--ऐसी वस्तुकी मर्यादा है ॥२०-२१२॥ 
( रथोद्धता ) 

वस्तु चेकमिह नान्यवस्तुनो 

येन तेन खलु वस्तु वस्तु तत्‌ । 

निश्चयो 5घमपरो परस्य कः 

कि करोति हि बहिलु ठन्‍्नपि ॥२१-२१३॥॥ 


खण्डान्यय सहित अर्थं--अर्थ कहा था उसे गाढा करते है--'येन इह एक 
वस्तु अ्न्यवस्तुन: न [ येन ) जिस कारणसे [ इह ] छह द्रव्योमें कोई [ एक वस्तु ] 
जीवद्रव्य अथवा पुदुगल द्रव्य सत्तारूप विद्यमान है वह [ अन्यवस्तुनः न ] 
अन्य द्रव्यसे सबंथा नही मिलता ऐसी द्रब्योंके स्वभावकी मर्यादा है। “तेन खलु वस्तु 
तत्‌ वस्तु” [ तेन | तिस कारणसे [ खलु ] निश्चयसे [ वस्तु ] जो कोई द्रव्य [ तत्‌ 
वस्तु ] वह भ्रपने स्वरूप है-जिस प्रकार है उसी प्रकार है, “अभय निश्चय: ऐसा तो 
निश्चय है, परमेश्वरने कहा है, अनुभवगोचर भी होता है । “क: अपर. बहि: लुठन्‌ अपि 
अपरस्य कि करोति” [ का अपर! ] ऐसा कौन द्रव्य है जो [ बहि! लुठन अपि ] यद्यपि 
शेय वस्तुको जानता है तो भी [ अपरस्य कि करोति ] ज्ञेय वस्तुके साथ सम्बन्ध कर 
सके ? अर्थात्‌ कोई द्रव्य नही कर सके। भावार्थ इस प्रकार है कि वस्तुस्वरूपकी 
मर्यादा तो ऐसी है कि कोई द्रव्य किसी द्रव्यके साथ एकरूप नही होता है। इसके 
उपरान्त भी जीवका स्वभाव ज्ञोय वस्तुको जाने ऐसा है तो रहो तो भी घोखा तो कुछ 
नही है | जीव द्रव्य जेयको जानता हुआ अपने स्वरूप है ॥२१-२१३।। 


( रथोद्धता ) 
यत्तु वस्तु कुरुते ःन्‍्यवस्त॒नः 
किड्चनापि परिणामिनः स्वयम्‌ । 


सर्वविशुद्धजञान-प्रधिकार १८७ 


व्यावहारिकहशंव तस्मत॑ 
नान्यदस्ति किसपीहू निश्चयात्‌ ॥२२-२१४॥ 
खण्टान्वय सहित अर्थ --कोई आशंका करता है कि जैन सिद्धान्तमें भी ऐसा 
कहा है कि जीव ज्ञानावरणादि पुद्गलकर्मको करता है, भोगता है । उसका समाधान इस 
प्रकार है कि भूठे व्यवहारसे कहनेको है । द्रव्यके स्वरूपका विचार करने पर परद्रव्यका 
कर्ता जीव नहीं है। “तु यत्‌ वस्तु स्वयं परिणामिन: अन्यवस्तुन: किश्वेन अपि कुरुते” 
[तु ] ऐसी भी कहावत है कि [ यव्‌ वस्तु ] जो कोई चेतनालक्षण जीवद्रव्य [ स्वयं 
परिणामिनः अन्यवस्तुनः ] अपनी परिणाम शक्तिसे ज्ञानावरणादिरूप परिणमता है ऐसे 
पुदूगल द्रव्यका [ किश्वन अपि कुरुते ] कुछ करता है ऐसा कहना, “तत्‌ व्यावहारिकहशा” 
[ तत्‌ ] जो कुछ ऐसा अभिप्राय है वह सब [ व्यावहारिकदशा ] भूठी व्यवहारह्टिसे है । 
“निदचयात्‌ कि अपि नास्ति इह मतं” [ निश्चयातव्‌ ] वस्तुके स्वरूपका विचार करनेपर 
[ किमपि नास्ति | ऐसा विचार-ऐसा अभिप्राय कुछ नहीं है । भावार्थ इस प्रकार है कि 
कुछ ही बात नहीं, मूलसे भूठ है [ इह मत | ऐसा सिद्धान्त सिद्ध हुआ ॥२२-२१४॥। 
( शादू लविक्रीडित ) 

शुद्धदृव्यनिरूपणापितमतेस्तत्व॑ समुत्पश्यतो 

नेकद्रव्यग॒तं चकास्ति किमपि द्रव्यान्तरं जातुचित्‌ । 

ज्ञान ज्ञेयमवेति यत्तु तदयं शुद्धस्वभावोदय: 

कि द्रव्यान्तरचुम्बनाकुलधियस्तत्वाच्च्यवन्ते जना: ।२३-२१५। 

खण्डान्वय सहित अथ--“जना: तत्त्वात्‌ कि च्यवन्ते” [ जनाः ] समस्त संसारी 

जीव [ तत्त्तात्‌ ] जीव वस्तु से काल शुद्धस्वरूप है, समस्त जेयको जानती है ऐसे 
अनुभवसे [ कि च्यवन्ते ] क्‍यों भ्रष्ट होते है। भावार्थ इस प्रकार है कि वस्तुका स्वरूप 
तो प्रगट है, भ्रम क्‍यों करते हैं । कैसे है जन ? “द्रव्यान्तरचुम्बनाकुलधिय: [ द्वव्यान्तर ] 
समस्त ज्ञेय वस्तुको जानता है जीव, इससे [ चुम्बन ) श्रशुद्ध हुआ है जीवद्रव्य ऐसा 
जानकर [ आकुलधियः ] जय वस्तुका जानपना कैसे छूटे, जिसके छूटनेसे जीवद्रव्य शुद्ध 
होवे ऐसी हुई है बुद्धि जितकी, ऐसे हैं! “तु” उसका समाधान ऐसा है कि 
“यत्‌ ज्ञानं ज्ेयं अवैति तत्‌ अ्रयं शुद्धस्वभावोदय:” [यह ] जो ऐसा है 
कि [| बने देय अरैति ] ज्ञान ज्ञेको जानता है ऐसा प्रगट है [ तत्‌ अय॑ ] सो 
यह [ शुद्बखमात्रोदय! ] शुद्ध जीव वस्तुका स्वरूप है। भावार्थ इस प्रकार है कि जिस- 
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प्रकार अग्निका दाहक स्वभाव है, समस्त दाह्म वस्तुको जलाती है। जलाती हुई 
अग्नि अपने शुद्धस्वरूप है। अग्निका ऐसा ही स्वभाव है उसीप्रकार जीव ज्ञानस्वरूप है, 
समस्त ज्ञेयको जानता है । जानता हुआ अपने स्वरूप है ऐसा वस्तुका स्वभात्र है। ज्ञेयके 
जानपनासे जीवका अशुडपना मानता है सो मत मानो, जीव शुद्ध है। और समाधान 
करते है । कारण कि “किंमपि द्रव्यान्तरं एकद्रव्यगतं नचकास्ति” [ किम्रपि द्रव्यान्तरं ] 
कोई ज्ञेयरूप पुद्गल द्रव्य ग्रथवा धर्म भ्रम ग्राकाश काल द्रव्य [ एकद्रव्य ] शुद्ध जीव 
बस्तुमें [ गत | एक द्रव्यरूपसे परिणमता है ऐसा [ न चकास्ति ] नहीं शोभता है । 
भावार्थ इस प्रकार है कि जीव समस्त शेयकों जानता है, ज्ञान ज्ञानरूप है, ज्ञेय वस्तु 
शेयरूप है | कोई द्रव्य अपने द्रव्यत्वको छोडकर अन्य द्रव्यरूप तो नहीं हुआ ऐसा 
अनुभव जिसको है सो कहते हैं--“शुद्धव्रव्यनिरूपणापितमते'”” [ शुद्धद्रव्य ) समस्त 
विकल्पसे रहित शुद्ध चेतनामात्र जीवव॑स्तुके [ निरूपण ] प्रत्यक्ष अनुभवमें [ अर्पितमतेः ] 
स्थापित किया है बुद्धिका सवेस्व जिसने ऐसे जीवके । और कंसे जीवके ? “तत्त्वं 
समुत्पदयत:” सत्तामात्र शुद्ध जीववस्तुको प्रत्यक्ष आस्वादता है ऐसे जीवके । भावार्थ इस 
प्रकार है कि जीव समस्त ज्ञेयको जानता है, समस्त ज्ञेयसे भिन्न है ऐसा स्वभाव सम्यर- 
इृष्टि जीव जानता है ॥२३-२१५॥ 


( मन्दाकान्ता ) 
शुद्धदरव्यस्वरसभवर्नात्कि स्वभावस्थ  शेष- 
मन्यद्रव्यं भवाति यदि वा तस्य कि स्यात्स्वभाव: । 

ज्योत्स्नारूपं स्‍्नपयति भुव॑ नैव तस्यास्ति भूमि- 
ज्ञान जेयं कलयति सदा ज्ञेयमस्यास्ति नेब ॥॥२४-२१६॥ 


खण्डान्वय सहित अथ-- “सदा ज्ञान शेय. कलयति अस्य ज्ञेयं न अ्रस्ति एव 
[ सदा ] सर्व काल [ ज्ञानं ] अ्रथंग्रहणाशक्ति [ ज्ञेयं ] स्वपरसम्बन्धी समस्त ज्ञेय वस्तुको 
[ कलयति ] एक समयमे द्रव्य-गुण-पर्यायभेदयुक्त जैसी है उस प्रकार जानता है। एक 
विशेष---[ अस्प ) ज्ञानके सम्बन्धसे [ ह्वेय न अस्ति ] शेय वस्तु ज्ञानसे सम्बन्धरूप नही 
है । [ एब ] निश्चयसे ऐसा ही है । दृष्टान्त कहते हैं--'ज्योत्स्नारूप भुवं स्नपयति तस्य 
भूमि: न अस्ति एव” [ ज्योत्स्नारूपं ] चन्द्रिकाका प्रसार [ अब स्नपयाति ] भूमिको श्वेत 
करता है । एक विशेष--[ तस्य | ज्योत्स्नाके प्रसारके सम्बन्धसे [ भूमिः न अस्ति ] भूमि 
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ज्योत्स्नारूप नहीं होती । भावार्थ इस प्रकार है कि जिस प्रकार ज्योत्स्ना फैलती है, 
समस्त भूमि श्वेत होती है तथापि ज्योत्स्नाका भूमिका सम्बन्ध नही है उसी प्रकार ज्ञान 
समस्त जशैयको जानता है तथापि ज्ञानका ज्ैयका सम्बन्ध नहीं है । ऐसा वस्तुका स्वभाव 
है। ऐसा कोई नहीं माने उसके प्रति युक्तिके द्वारा घटित करते है-..“शुद्धद्रब्यस्व रस- 
भवनात्‌” छुद्ध द्व्य प्रपने' अपने स्वभावमें रहता है तो “स्वभावस्य शेष कि [ स्व भावस्य 
सत्तामात्र वस्तुका [ शेष कि ] क्‍या बचा ? भावार्थ इस प्रकार है कि सत्तामात्र वस्तु 
निविभाग एकरूप है, जिसके दो भाग होते नहीं। “यदि वा” जो कभी “अन्यद्रब्यं 
भवति”' अनादिनिधन सत्तारूप वस्तु अन्य सत्तारूप होवे तो “तस्य स्वभाव: कि स्यातू” 
[ तस्य | पहले साधी हुई सत्तारूप वस्तुका [ स्वभावः कि स्यात्‌ ] जो पूर्वका सत्त्व पझ्रन्‍्य 
सत्त्वरूप होवे तो पूर्व सत्तामाहेका क्‍या बचा ? श्रपि तु पूर्व सत्ताका विनाश सिद्ध होता 
है। भावार्थ इस प्रकार है कि जिस प्रकार जीवद्रव्य चेतना सत्तारूप है, निविभाग है सो 
चेतना सत्ता जो कभी पुदुगल द्रव्य-अचेतनारूप हो जाय तो चेतनासत्ताका विनाश होना 
कौन मेट सकता है ? सो वस्तुका स्वरूप ऐसा तो नही है, इसलिए जो द्रव्य जैसा है 
जिस प्रकार है वसा ही है अन्यथा होता नहीं । इसलिए जीवका ज्ञान समस्त ज्ञेयको 
जानता है तो जानो तथापि जीव अपने स्वरूप है ॥२४-२१६।॥ 
( मन्दाक्रान्ता ) 

रागद्वेषद्रयमुदयते तावदेतनन यावत्‌ 

ज्ञानं ज्ञानं भवति न पुनर्बोध्यतां याति बोध्यम्‌ । 

ज्ञानं ज्ञानं भवतु तदिदं न्‍्यक्कृताज्ञानभावं 

भावाभावों भवति तिरयन्‌ येन प्‌र्णस्वभाव: ।२५-२१७। 


खण्डान्वय सहित अथ--एतत्‌ रागद्वेषद्रय तावत्‌ उदयते” [ एवंत्‌ ] विद्यमान 
[ राग ] इृश्में अ्रभिलाष [ हष ] अनिष्टमें उद्वेश ऐसे [ दय॑ ] दो जातिके अशुद्ध 
परिणाम [ तावतू उदयते ] तब तक होते हैं “यावत्‌ ज्ञानं ज्ञानं न भवति” [ याषत्‌ ] 
जब तक [ ज्ञानं ] जीवद्रव्य [ ज्ञानं न भवति ] अपने शुद्धस्वरूपके भ्रनुभवरूप नहीं परि- 
णमता है। भावार्थ इस प्रकार है कि जितने काल तक जीव मिथ्यादृष्टि है उतने काल, 
तक राग द्वेषरूप अशुद्ध परिशमन नही मिटता । “तथा बोध्यं बोध्यता यावत्‌ न याति” 
[ तथा ] तथा | बोध्यं ] ज्ञानावरणादि कर्म अथवा रागादि अशुद्ध परिणाम [ बोध्यतां 
यावतृ न याति | शेयमात्र बुद्धिको नहीं प्राप्त होते है। भावार्थ इस प्रकार है कि ज्ञाना- 
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वरणादि कर्म सम्यग्हष्टि जीवको जाननेके लिए है। कोई अपने कर्मका उदय कार्ये जिस 
तिस प्रकार करनेके लिए समर्थ नहीं है । “तत्‌ ज्ञानं ज्ञानं भवतु” [ ततू ] तिस कारण- 
से [ ज्ञानं ] जीव वस्तु [ ज्ञानं भवतु ] शुद्ध परिणतिरूप होकर शुद्धस्वरूपके अनुभव 
समर्थ होओ । कसा है शुद्ध ज्ञान ? "न्यकृताज्ञानभाव॑ ” [ न्यक्ृत ] दूर किया है [ अज्ञान- 
भाव ] मिथ्यात्वभावरूप परिणति जिसने ऐसा है। ऐसा होनेपर का्येकी प्राप्ति कहते 
हैं--“येन पूर्शास्वभावः भवति” [ येन ] जिस शुद्ध ज्ञानके द्वारा [ पृणस्वभाव। मवति ] 
जैसा द्रव्यका अनन्त चतृष्टयस्वरूप है वसा प्रगट होता है। भावाथें इस प्रकार है कि 
मुक्तिपदकी प्राप्ति होती है । कसा है पूर्ण स्वभाव ? “भावाभावा तिरयन्‌” चतुर्गति- 
सम्बन्धी उत्पाद-व्ययको सर्वथा दूर करता हुआ जीवका स्वरूप प्रगट होता है ॥२५-२१७॥ 
€ मन्दाक्रान्ता ) 

रागद्रेषाविह हि भवति ज्ञानमज्ञानभावात्‌ 

तो वस्तुत्वप्रणिहितहशा दृश्यमानों न किड्चित्‌ । 

सम्यग्दुष्टि: क्षपयतु ततस्तत्त्वदृष्ट्या स्फुटन्तो 

ज्ञानज्यो तिज्वंलति सहज येन पूर्णाचलाचि: ।२६-२१८१ 


खण्डान्बय सहित अर्थ---“तत. सम्यग्दृष्टि: स्फूट तत्त्वदृश्चा तौ क्षपयत्‌” [ ततः ] 
तिस कारणसे [ सम्यग्दष्टि: ] शुद्ध चेतन्‍्य अ्नुभवशीली जीव [ स्फूर्ट वत्त्वदष्टथा ] प्रत्यक्ष- 
रूप है जो शुद्ध जीवस्वरूपका अनुभव उसके द्वारा [ तौ ] रागद्वेष दोनोंको [ क्षपयतु ] 
मूलसे मेट कर दूर करो । “गन ज्ञानज्योति. सहजं ज्वलति” [ बेन ] जिन राग-द्वेशके 
मेटनेसे [ ज्ञानज्योति! सहज ज्वलति ] शुद्ध जीवका स्वरूप जैसा है वैसा सहज प्रगट 
होता है । कैसी है ज्ञानज्योति ? “पूर्णाचलाचि.” [ पूण ] जैसा स्वभाव है ऐसा और 
[ अचल ] सर्वकाल अपने स्वरूप है ऐसा [ अर्चिः ] प्रकाश है जिसका, ऐसी है । राग- 
देषका स्वरूप कहते है--हि ज्ञानं अ्ज्ञानभावात्‌ इह रागद्वषो भवति” [हि] जिस 
कारण [ ब्वानं ) जीव द्रव्य [ अज्ञानभावात्‌ ] अनादि कर्म संयोगसे परिणमा है विभाव 
परिणति भिध्यात्वरूप, उसके कारण [इह ] वर्तमान संसार श्रवस्थामे [ रागढ षौ 
भत्रति ] राग-हं परूप भ्रशुद्ध परिणतिसे व्याप्य-व्यापफरूप आप परिणशमता है। इस 
कारण “तौ वस्तुत्वप्रणिहितहशा हृश्यमानौ न किश्चित्‌” [ तो ] राग-द्वं ष दोनों जातिके 
प्रशुद्ध परिणाम [ वस्तुत्वप्रणिहितदशा दृश्यमानों | सत्तास्वरूप दहृष्टिसे विचार करनेपर 
[ न किख्ित्‌ ) कुछ वस्तु नहीं। भावार्थ इस प्रकार है कि जैसे सत्तास्वरूप एक जीव 
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द्रव्य विद्यमान है वैसे राग-द्वेष कोई द्रव्य नहीं, जीवकी विभाव परिणति है । वही जीव 
जो अपने स्वभावरूप परिरामे तो राग दष सर्वथा मिटें। ऐसा होना सुगम है कुछ 
मुश्किल नहीं है-अशुद्ध परिणति मिटती है शुद्ध परिणति होती है ॥२६-२१८॥ 


( शालिनी ) 


रागह षोत्पादक  तत्त्ववृष्टया 

नान्यद्द्रव्यं वीक्ष्यते किऊ्चनापि ॥ 
सर्वद्रव्योत्पत्तिरन्तश्चकास्ति 

व्यक्तात्यन्तं स्वस्वभावेन यस्मात्‌ ॥२७-२१८॥।। 


खण्डान्वय सहित अर्थ--भावार्थ इस प्रकार है कि कोई ऐसा मानता है कि 
जीवका स्वभाव राग-द्वेषरूप परिणमनेका नहीं है, पर द्रव्य ज्ञानावरणादि कर्म तथा 
शरीर भोगसामग्री बलात्कार जीवको राग-द्वे घरूप परिणमाते हैं सो ऐसा तो नहीं, 
जीवकी विभाव परिणाम शक्ति जीवमें है, इसलिए मिथ्यात्वके भ्रमरूप परिणमता हुआ 
राग-ह् षरूप जीव द्रव्य आप परिणमता है, पर द्रव्यका कुछ सहारा नहीं है। ऐसा 
कहते हैं--'किश्वन अपि अ्रन्यद्रव्यं तत्त्वहृष्टधा रागद्व षोत्पादक न वीक्ष्यते” [ किल्वन 
अपि अन्यद्॒व्यं ] श्राठ कर्मरूप अथवा शरीर मन वचन नोकर्मरूप अथवा बाह्य भोग- 
सामग्री इत्यादिरूप है जितना पर द्रव्य वह [ तखदृष्टधा ] द्रव्यके स्वरूपको देखते हुए 
साची दृष्टिसे [ रागद्व पोत्पादक्क ] अशुद्ध चेतनारूप है जो राग-ढं षपरिणाम उनको उत्पन्न 
करनेमें सम [ न वीक्ष्यते ] नही दिखलाई देता। कहे हुए अथंको गाढा-हढ करते 
है---“यस्मात्‌ सर्वद्रव्योत्पत्ति:स्वस्वभावेन अन्त: चकास्ति” [ यस्मात्‌ ] जिस काररसे 
[ सब्रंद्ब्य ] जीव पुदुगल धर्म अधर्म काल भ्राकाशका [ उत्पत्ति: ] अखण्ड धारारूप 
परिणाम [ स्वस्वभावेन ] श्रपने-अपने स्वरूपसे है [ अन्तः चकास्ति ] ऐसा ही अनुभवमें 
निश्चित होता है और ऐसे ही वस्तु सधती है, श्रन्यथा विपरीत है । कैसी है परिणति १ ' 
“अत्यन्तं व्यक्ता” श्रति ही प्रगट है ।२७-२१६॥ 


( मालिनी ) 


यदिह भवति रागद् षदोषप्रसतिः 
कतरदपि परेषां दूषणं नास्ति तत्र । 


१९२ समयसा रन्‍-कलश 


स्वयमयसपराधी तत्र सर्पत्यबोधों 
भवतु विदितमस्तं यात्वबोधो 5स्मि बोध: ॥२८-२२०॥॥ 


खण्डान्बय सहित अर्थ--भावार्थ इस प्रकार है कि जीव द्रव्य संसार अवस्थामें 
राग द्वष मोह पअ्शुद्ध चेतनारूप परिणमता है सो वस्तुके स्वरूपका विचार करनेपर 
जीवका दोष है, पुद्गल द्रव्यका दोष कुछ नही है, कारण कि जीव द्रव्य अ्रपने विभाव 
मिथ्यात्वरूप परिणमता हुआ अपने अज्ञानपनाको लिए हुए राग ढवं ष मोहरूप आप परि- 
णमता है, जो कभी शुद्ध परिणतिरूप होकर शुद्ध स्वरूपके अनुभवरूप परिणवे, राग 
हंष मोहरूप न परिणवे तो पुदुगल द्रव्यका क्या चारा (इलाज) है। वही कहते हैं-- 
“इह यत्‌ रागढ षदोषप्रसूति: भवति तत्र कतरत्‌ अपि परेषां दूषणं नास्ति”[ हह ] अशुद्ध 
अवस्थामें [ यत्‌ | जो कुछ [ रागद पदोषग्रद्नति! भवति | रागादि अशुद्ध परिणति होती 
है [ तत्र ] उस भ्रशुद्ध परिणतिके होनेमे [ कतरत्‌ अपि ] अति ही थोड़ा भी | परेषां 
दूषण नास्ति ) जितनी ज्ञानावरणादि कर्मंका उदय अथवा शरीर मन वचन अथवा 
प्रञ्चेन्द्रिय भोगसामग्री इत्यादि बहुत सामग्री है उसमें किसीका दूषण तो नही है। तो 
क्या है ? “अय स्वयं अपराधी तत्र अ्रबोध: सर्पति” [अयं ] संसारी जीव [ स्वयं 
अपराधी ] आप मिथ्यात्वरूप परिगामता हुआ शुद्ध स्वरूपके अनुभवसे भ्रष्ट है। कर्मके 
उदयसे हुआ है अशुद्ध भाव, उसको आपरूप जानता है [ तत्र ] इस प्रकार श्रज्ञानका 
गधिकार होनेपर [ अबोधः सपंति ] राग-द् प-मोहरूप अशुद्ध परिरति होती है । भावार्थ 
इस प्रकार है कि जीव आप मिथ्याहृष्टि होता हुआ परद्रव्ययो श्राप जानकर अनुभवे 
वहाँ राग-हेष-मोहरूप अशुद्ध परिणतिका होना कौन रोके ? इसलिए पुदगल कर्मका 
कौन दोष ? [ विदितं भवतु ] ऐसा ही विदित होझो कि रागादि अशुद्ध परिणतिरूप जीव 
परिणमता है सो जीवका दोष है, पुद्गल द्रव्यका दोप नहीं । अब अगला विचार कुछ 
है कि नही है ? उत्तर इसप्रकार है--अगला यह विचार है कि “अबोध:ः भ्रस्तं यातु” मोह- 
राग-द्व रूप है जो अशुद्ध परिणति उसका विनाश होग्रो । उसका विनाश होनेसे ' बोध: 
अस्मि मै शुद्ध चिद्रूप अविनश्वर अनादिनिधन जैसा हूँ वेसा विद्यमान ही हूँ । भावार्थ 
इस प्रकार है कि जीवद्रव्य शुद्धस्वरूप है। उसमें मोह-राग-द्वे परूप अशुद्ध परिणति 
होती है । उस अ्रशुद्ध परिणतिके मेटनेका उपाय यह कि सहज ही द्रव्य शुद्धत्वरूप 
परिणवे तो अशुद्ध परिणति मिटटे । और तो कोई करतूति-उपाय नहीं है । उस अशुद्ध 
परिणतिके मिटने पर जीवद्रव्य जेसा है वैसा है, कुछ घट-बढ तो नहीं ॥२८-२२०॥ 


सबबंविशुद्धज्ञान-प्रधिकार १६३ 


६ रथोद्धता ) 
रागजन्मनि निमित्ततां पर- 
द्रव्यभेज कलयन्ति ये तु ते । | 
उत्तरन्ति न हि मोहवाहिनों 
शुद्धबोधविधुरान्धबुद्धयः ॥ २४-२२१॥ 


खण्डान्वय सहित अर्थ--कहे हुए अर्थको गाढ़ा-हढ करते हैं--“ते मोहवाहिनीं 
न हि उत्तरन्ति” [ ते ] ऐसी मिथ्यादृष्टि जीवराशि [ मोहवाहिनीं ] मोह-राग-द्वेषरूप 
अशुद्ध परिणति ऐसी जो शत्लुकी सेना उसको [ न हि उत्तरन्ति ] ' नही मेट सकती है। 
कैसे हैं वे मिथ्याहृष्टि जीव ? “शुद्धबोधविधुरान्धबुद्धय: ” [ शुद्ध ] सकल उपाधिसे रहित 
जीव वस्तुके [ बोध ] प्रत्यक्षका अनुभवसे [ बिधुर ] रहित होनेसे [ अस्घ ] सम्यक्‍्त्वसे 
शून्य है [ बुद्धयः | ज्ञान सर्वस्व जिनका, ऐसे हैं। उनका श्रपराध कौनसा ? 'उत्तर-- 
ऐसा अपराध है; वही कहते है--'यथे रागजन्मनि परद्रब्यं निमित्ततां एवं कलयन्ति” 
[ ये ] जो कोई मिथ्यादृष्टि जीव ऐसे हैं--[ रागजन्मनि ] राग द्वेष मोह अशुद्ध परिणति- 
रूप परिणामनेवाले जीवद्रव्यके विषयमें [ परद्रव्यं ] ग्राठ कर्म शरीर आदि नोकम तथा 
बाह्य भोगसामग्रीरूप [ निमित्तत्तां कलयन्ति ] पुदगल द्रव्यका निमित्त पाकर जीव 
रागादि अशुद्धरूप परिणमता है ऐसी श्रद्धा करती है जो कोई जीवराशि वे मिथ्यादृष्टि 
है--अनन्त ससारी है, जिससे ऐसा विचार है कि संसारी जीवके रागादि अशुद्धरूप 
पंरिणमनशक्ति नहीं है, पुदूगलकर्म बलात्कार ही परिणमाता है | जो ऐसा है तो पुद्गल- 
कमे तो सर्वकाल विद्यमान ही है । जीवको शुद्ध परिणामका श्रवसर कौन ? अपि तु 
कोई अवसर नहीं ॥२६-२२१॥ 

( शादु लविक्रीडित ) जे 

प्र्णकाच्युतशुद्धधोधभमहिमा बोधा न बोध्यादयं 
यायात्कामपि विक्रियां तत इतो दीपः प्रकाश्यादिव । 
तहस्तुस्थितिबोधवन्ध्यधिषणा एते किमज्ञानिनों 
रागद्रेषमयीभवन्ति सहजां मुछ्चन्त्यदासीनताम्‌ ।३०-२२२॥। 


खण्डान्वय सह्दित अर्थ--भावार्थ इस प्रकार है कि कोई मिथ्यादृष्टि जीव ऐसी 
झाशंका करेगा कि जीवद्रव्य ज्ञायक है, समस्त ज्ञेयको जानता है, 'इसलिए परद्रव्यको 
२५ 


श्६४ समयसार-कलछ 


जानते हुए कुछ थोड़ा-बहुत रागादि अशुद्ध परिणतिका विकार होता होगा ? उत्तर इस 
प्रकार है कि परद्रव्यको जानते हुए तो एक निरंशमात्र भी नही है, अपनी विभाव परिणति 
करनेसे विकार है। श्रपनी शुद्ध परिणति होने पर निविकार है। ऐसा कहते है--'एते 
अज्ञानिनः कि रागद्व पमयीभवन्ति सहजा उदासीनतां कि मुश्वन्ति” [ एते अज्ञानिनः ] 
विद्यमान है जो मिथ्यादृष्टि जीव वे [ कि रागढ पमयीमवन्ति ) राग-द्वेष-मोहरूप अशुद्ध 
परिगातिमे मग्न ऐसे क्‍यों होते है ? तथा [ सहजां उदासीनतां कि सुश्चन्ति |] सहज ही है 
सकल परद्रव्यसे भिन्नपना ऐसी प्रतीतिको क्‍यों छोडते है ? भावार्थ इस प्रकार है कि 
वस्तुका स्वरूप तो प्रगट है, (लोग) विचलित होते है सो पूरा भ्रचम्भा है। कंसे हैं 
ग्ज्ञानी जीव ? “तदस्तुस्थितिबोधवन्ध्यधिषणा.” [ तह्डस्तु ] शुद्ध जीव द्रव्यकी [ स्थिति ] 
स्वभावकी मर्यादाके [ बोध ] अनुभवसे [ वन्ध्य ] शून्य है [ धिषणाः ] बुद्धि जिनकी, 
ऐसे है। जिस कारणासे “अय बोधा” विद्यमान है जो चेतनामात्र जीवद्रव्य वह “बोध्यात्‌” 
समस्त ज्ञेयको जानता है, इस कारण “कामपि विक्रियां न यायात्‌” राग-हढ प-मोहरूप 
किसी विक्रियारूप नही परिग्गमता है । कैसा है जीवद्रब्य ? “पूर्णकाच्युतशुद्धबोधमहिमा” 
[ पूर्ण ] नही है खण्ड जिसका, [ एक ] समस्त विकल्पसे रहित [ अच्युत ] भ्ननन्त काल 
पर्यन्त स्वरूपसे नही चलायमान [ शुद्ध ] द्रव्यकर्म भावकर्म नोकमंसे रहित ऐसा जो 
[ बोध ] ज्ञानगुराा वही है [ महिमा ] सर्वेस्व जिसका, ऐसा है। दृश्शन्त कहते है-- 
“तत इत, प्रकाश्यात्‌ दीप: इव [ ततः इत) | बाएँ-दाहिने ऊपर-तले आगे-पीछे 
[ प्रकाश्यात्‌ ] दीपकके प्रकाशसे देखते है घडा कपडा इत्यादि उस कारण [ दीपः इंच ] 
जिस प्रकार दीपकमे कोई विकार नही उत्पन्न होता । भावार्थ इस प्रकार है कि जिस 
प्रकार दीपक प्रकाशस्वरूप है, घट-पट आदि ग्ननेक वस्तुओंको प्रकाशता है । प्रकाशते 
हुए जो अपना प्रकाशमात्र स्वरूप था वेसा ही है, विकार तो कुछ देखा नही जाता । 
उसी प्रकार जीवद्रव्य ज्ञानस्वरूप है, समस्त जेयको जानता है। जानते हुए जो अपना 
ज्ञानमात्र स्वरूप था वेसा ही है । शेयकों जानते हुए विकार कछ नही है ऐसा वस्तुका 
स्वरूप जिनको नही भासित होता वे मिथ्यादृष्टि है ॥३०-२२२॥ 


( शादू लविक्रीडितत ) 
रागद्ट षविभावमुक्तमहसो नित्यं स्वभावस्पृशः 
पूर्वागामिसमस्तकसंबिकला भिन्नास्तदात्वोदयात्‌ । 


सर्गविशुद्धज्ञान-भधिकार १६५ 


द्रारूढच रित्रवेभवबलाच्चऊचच्चि्ाचर्मयों 
विन्दन्ति स्व॒रसाभिषिक्तभुवनां ज्ञानस्य सब्चेतनाम्‌ ।३१-२२३॥ 


खण्डान्वय सहित अ्थ--“नित्यं स्वभावस्पृश: ज्ञानस्य सड्चेतना विन्दन्ति/ 
[ नित्य॑ं स्वभावस्ए्शः ] निरन्तर शुद्ध स्वरूपका अनुभव है जिन्हे ऐसे हैं जो सम्यग्दृष्टि 
जीव, वे [ ब्ञानसब्चेतनां ] राग-द्वेष-मोहसे रहित शुद्ध ज्ञानमात्र वस्तुको [ बिन्दन्ति ] 
प्राप्त करते है-आस्वादते हैं। कसी है ज्ञानचेतना ? “स्वरसाभिषिक्तभुवना” अपने 
आत्मीक रससे जगतको मानो सिश्चत करती है । और कैसी है ? “चश्वच्चिदर्चिर्मयी”' 
[ चञ्वत्‌ ] सकल जैयको जाननेमें समर्थ ऐसा जो [ चिदर्थिः | चेतन्यप्रकाश, ऐसा है 
[ मयीं ] सर्वस्व जिसका, ऐसी है। ऐसी चेतनाका जो कारण है उसे कहते हैं-- 
“दूरारूढचरित्रवेभवबलात्‌” [ दूर ] अति गाढ-हढ [ आरूढ ] प्रगट हुआ जो [ चरित्र ] 
राग द्वेष अशुद्ध परिणतिसे रहित जीवका जो चारित्रगुण, उसके [ बेभव ] प्रतापकी 
[ बलात्‌ ] सामथ्यंसे । भावार्थ इस प्रकार है कि शुद्ध चारित्र तथा शुद्ध ज्ञानचेतनाको 
एक वस्तुपना है | कैसे है सम्यग्दृष्टि जीव ? “रागद्वेषविभावमुक्तमहस:” [ रागद्वंष ] 
जितनी अशुद्ध परिशति है उसरूप जो [ विभाव ] जीवका विकारभाव, उससे [ पुक्त ] 
रहित हुआ है [ महसः ] शुद्ध ज्ञान जिनका, ऐसे है । और कंसे हैं ? “पूर्वागामिसमस्त- 
कर्मविकला:” [ पृ ] जितना भ्रतीत काल [ आगामि ]| जितना अनागत काल तल 
सम्बन्धी [ समस्त ] नानाप्रकार असख्यात लोकमात्र [ कर्म ] रागादिरूप भ्रथवा सुख- 
दुःखरूप अशुद्धचेतना विकल्प, उनसे [ बिकलाः ] सर्वथा रहित हैं। और कंसे है ? 
“तदात्वोदयात्‌ भिन्ना:” [ तदात्वोदयात्‌ ] वर्तेमान कालमे आये हुए उदयसे हुई है जो 
दरीर-सुख-दुःखरूप विषय भोगसामग्री इत्यादि, उससे [ भिन्नाः] परम उदासीन है । 
भावार्थ इस प्रकार है कि कोई सम्यग्दृष्टि जीव त्रिकालसम्बन्धी कर्मकी उदय सामग्रीसे 
विरक्त होकर शुद्ध चेतनाको प्राप्त करते हैं-आस्वादते है ॥॥३ १-२२३॥ 


( उपजाति ) 
ज्ञानस्य सड्चेतनयव नित्य 
प्रकाशते ज्ञानमतीव शुद्धम्‌ । 
श्रज्ञानस>चेतनया तु धावन्‌ 
बोधस्य शुद्धि निरणद्धि बन्धः ॥३२-२२४॥ 


१६६ समयसार-कलझन 


खण्डान्बय सहित अर्थ--ज्ञानचेतनाका फल अज्ञानचेतनाका फल कहते हैं-- 
“नित्य” निरन्तर "ज्ञानस्य सज्चेतनया” राग-ढ प-मोहरूप अशुद्ध परिणतिके बिना शुद्ध 
जीवस्वरूपके अनुभवरूप जो ज्ञानपरिणति उसके द्वारा “अतीव शुद्ध ज्ञान प्रकाणते ते 
[ अतीव शुद्ध ज्ञानं ] सर्वथा निरावरण केवलज्ञान [ प्रकाशते | प्रगट होता है। भावार्थ 
इस प्रकार है कि कारण सदभ का होता है, इसलिए शुद्ध ज्ञाकका अनुभव करनेपर 
शुद्ध ज्ञानकी प्राप्ति होती है ऐसा घटित होता है, [ एव ] ऐसा ही है निश्चयसे । “तु” 
तथा “अज्ञानसस्चेतनया बन्ध घावन्‌ बोधस्थ शुद्धि निरुगाद्धि” [ अन्ञानसम्वेतनया ] 
राग-द्वे प-मोहरूप तथा सुख-दुःखादिरूप जीवकी अशुद्ध परिणतिके हारा [ बन्धः धावन ] 
ज्ञानावरणादि कर्मबन्ध अवश्य होता हुग्ना [ बोधम्य शुद्धि निरुणद्धि ] केवलज्ञानकी 
शुद्धताको रोकता है। भावार्थ इस प्रकार है कि ज्ञानचेतना मोक्षका मार्ग, श्रज्ञानचेतना 
ससारका माग ॥|३२-२२ ४।। 


( आर्या ) 
कृतकारितानुमननेस्त्रिकालविषयं मनोवचनकाये: । 
परिहृत्य कर्म सर्व परम नेष्कम्यंमवलम्बे ॥३३-२२५॥॥ 


खण्डान्यय सहित अथे--कर्मचेतनारूप कर्मफलचेतनारूप है जो अशुद्ध परिणति 
उसे मिटानेका अभ्यास करता है-- परम नेप्कर्म्य अवलम्बे” मै शुद्ध चेतन्यस्वरूप जीव 
हूँ । सकल करमंकी उपाधिसे रहित ऐसा मेरा स्वरूप मुझे स्वानुभव प्रत्यक्षस आस्वादमे 
आता है । क्‍या विचार कर ? “सर्व कर्म परिहत्य/ जितना द्रव्यकर्म भावकर्म नोकम 
है उन समस्तका स्वामित्व छोडकर । अशुद्ध परिगतिका विवरण--त्रिकालविषय 
एक अशुद्ध परिणति ग्रतीत कालके विकल्परूप है जो मैं ऐसा किया ऐसा भोगा इत्यादि 
रूप है । एक अजुद्ध परिगति आगामी कालके विपयरूप है जो ऐसा करूँगा ऐसा 
करनेसे ऐसा होगा इत्यादिरूप है | एक अशुद्ध परिणवति वतंमान विपयरूप है जो मै देव, 
मैं राजा, मेरे ऐसी सामग्री, मुझे ऐसा सुख अथवा दुःख इत्यादिख्प है। एक ऐसा भी 
विकल्प है कि “कृतकारितानुमनने ” [ कृत ] जो कुछ आपकी है हिसादि क्रिया 
[ कारित ] जो अन्य जीवको उपदेश देकर करवाई हो [ अनुमननेः ] जो किसीने 
सहज ही की हुई क्रियासे सुख मानना । तथा एक ऐसा भी विकल्प है जो “मनोवचन- 
कार्ये ” मनसे चिन्तवन करना, वचनसे बोलना, शरीरसे प्रत्यक्ष करना । ऐसे विकल्पों- 


सर्वविशुद्धज्ञान-अधिकार १६७ 


को परस्पर फेलाने पर उनचास ४€ भेद होते हे, वे समस्त जीवका स्वरूप नही है, 
पुदुगलकमंके उदयसे होते है ॥३३-२२५॥ 


भूतकालका विचार इसप्रकार करता है-- 


यदहमकाषं यदचोकरं यत्कुवेन्तमप्यन्य॑ समन्वज्ञासिषं 
मनसा च वाचा च का्येन च तन्मिथ्या में दृष्कतमिति ।# 


खण्डान्बय सहित अथ--“तत्‌ दुष्कृत मे मिथ्या भवतु” [ तक दुष्कृत ] राग- 
हू प-मोहरूप अशुद्ध परिणाति अथवा ज्ञानावरणादि कर्मपिण्ड [ में मिथ्या भवतु ] स्वरूप- 
से भ्रष्ट होते हुए मैंने आपस्वरूप अनुभवा सो अज्ञानपना हुआ। साम्प्रत (अब) ऐसा 
अ्ज्ञानपना जाओ | मै शुद्धस्वरूप' ऐसा अनुभव होओ । पापके बहुत भेद हैं, उन्हे कहते 
है--यत्‌ अह अकार्प” [ यत्‌ ] जो पाप [ अहं अका्ष ] मैने किया है। “यत्‌ अहं 
ग्रचीकरं” जो पाप अन्यको उपदेश देकर कराया है। तथा “अन्य कुव॑न्तं समन्वज्ञासिष 
सहज ही किया है अन्य किसीने, उसमें मैने सुख माना होवे “टमनसा” मनसे “वाचा” 
वचनसे “'कायेन” शरीरसे । यह सब जीवका स्वरूप नहीं है। इसलिए मै तो स्वामी 
नही हूँ । इसका स्वामी तो पुदुगलकर्म है। ऐसा सम्यग्हृष्टि जीव अनुभवता है । 
( भ्रार्या ) 
मोहाद्यदहमकार्ष समस्तसपि कर्म तत्प्रतिक्रम्य । 
आत्मनि चेतन्यात्मनि निष्कर्मणि नित्यमात्मना वर्ते ।३४-२२६। 


खण्डान्वय सहित अ्थ--भ्रह आ्रात्मना आत्मनि वर्ते ” [ अहं ] चेतनामात्र 
स्वरूप हूँ जो मै वस्तु वह मै [ आत्मना ] अपनेपनेसे (अपने द्वारा) [ आत्मनि बरतें ] 
रागादि अशुद्ध परिणति त्यागकर अपने शुद्ध स्वरूपमें अनुभवरूप प्रवतंता हूँ । कैसा है 
आत्मा अर्थात्‌ आप ? "नित्य चेतन्यात्मनि” [ नित्य ] सर्व काल [ चतन्यात्मनि ] ज्ञान- 
मात्र स्वरूप है । और कंसा है ? “निः:कमरि” समस्त कर्मकी उपाधिसे रहित है। क्या 
करता हुआ ऐसे प्रवतंता हूँ ? “तत्समस्त कर्म प्रतिक्रम्य पहले किया है जो कुछ अशुद्ध- 
पनारूप कर्म उसका त्यागकर । कौन कर्म ? “यत्‌ अह अकार्ष” जो आप किया है। 





#& श्री समयसारकी आत्मख्याति-टीकाका यह भाग गद्यरूप है, पद्मरूप अर्थात्‌ कलश रूप नही है, इसलिये 
उसको नम्बर नहीं दिया गया है । 


श्६्८ समयसार कलक्ष 


किस कारणसे ? “मोहात्‌” शुद्धस्वरूपसे भ्रष्ट होकर कर्मके उदयमें आत्मबुद्धि 
होनेसे ।।३४-२२६।। 
वर्तमान कालकी भश्रालोचना इस प्रकार है-- 
न करोमि न कारयामि न कुर्वन्तमप्यन्य॑ समनुजानामि 
सनसा च वाचा च कार्येन चेति ।# 


खण्डान्बय सहित अथ--'न करोमि” वर्तमान कालमे होता है जो राग-हं षरूप 
अशुद्ध परिणति अथवा ज्ञानावरणादि पुदूगल कमंबन्ध, उसको मैं नही करता हूँ। भावार्थ 
इस प्रकार है--मेरा स्वामित्वपना नही है ऐसा अनुभवता है सम्यग्दष्टि जीव । “न 
कारयामि” अन्यको उपदेश देकर नही करवाता हूँ। “श्रन्यं कुबेन्‍्त अपि न समनु- 
जानामि” अपनेसे सहज अशुद्धपनारूप परिणमता है जो कोई जीव उसमें मैं सुख नही 
मानता हूँ “मनसा” मनसे “वाचा” वचनसे “कायेन” शरीरसे । सवंथा वर्तमान कर्मका 
मेरे त्याग है । 

( आ्रार्या ) 


मोहविलासबिजुस्भितमिदमुदयत्कर्मं सकलसालोच्य । 
प्रात्मनि चेतन्यात्मनि निष्कर्मणि नित्यमात्मना वर्ते ।३१५-२२७। 


खण्डान्बय सहित अथ--'भ्रह आत्मना आत्मनि नित्य वर्ते ” [ अह |] मैं 
[ आत्मना ] परद्रव्यकी सहाय बिना अपनी सहायसे [ आत्मनि ] अपनेमें [ बरतें ] सवा 
उपदिेय बुद्धिसे प्रवर्तता हूँ । क्या करके ? “इद सकल॑ कर्म उदयत्‌ आालोच्य” [ इदं ] 
वर्तमानभे उपस्थित [ सकल कर्म ] जितना अशुद्धपना अथवा ज्ञानावरणादि कर्मपिण्ड- 
रूप पुदुगल जो कि [ उदयत्‌ ] वर्तमान कालमें उदयरूप है उसका [ आलोच्य ] शुद्ध 
जीवका स्वरूप नहीं है ऐसा विचार करते हुए स्वामित्वपना छोड़कर । कंसा है कमे ? 
“मोहविलासविजुमस्मित” [ मोह ] मिथ्यात्के [ बिलास ] प्रभ्न॒त्वपनेके कारण 
[ विजुम्मित ] फंला हुआ है । कैसा हूँ मै आत्मा ? “चैतन्यात्मनि” शुद्ध चेतनामात्र 
स्वरूप हुं और कंसा हूँ ? “निष्कर्मरि” समस्त कर्मकी उपाधिसे रहित हूँ ॥३५-२२७॥ 

भविष्य कमेका प्रत्याख्यान करता है--- 





# देखिये पदटिप्पणा पृ० १९७ । 


सर्वेविशुद्धशान-भ्धिकार १६६ 


न करिष्यासि न कारयिष्यासि न कुर्वन्‍्तमप्यन्यं समनुशा- 
स्थासि सनसा च वाचा च कारयेन चेति ॥% 
खण्डान्वय सहित अर्थ-“न करिष्यामि” झागामी कालमें रागादि अशुद्ध 
परिणामोंकों नहीं करू गा “न कारयिष्यामि न कराऊंगा “अन्य कुर्वन्तं न समनुज्ञा- 
स्थामि” [ अन्य कुबन्त ] सहज ही अशुद्ध परिणतिकों करता है जो कोई जीव उसको 
[ न समनुज्ञास्यामि ] अनुमोदन नहीं करूंगा “मनसा” मनसे “वाचा” वचनसे “कायेन” 
शरीरसे । 
( आर्या ) 
प्रत्याख्याय भविष्यत्कर्म समस्त निरस्तसम्मोहः । 
आ्रात्मनि चेतन्यात्मनि निष्कर्मणि नित्यमात्सना वर्ते ।१३६-२२८। 
खण्टान्वय सहित अथ--“निरस्तसम्मोह:ः आत्मना आत्मनि नित्य वर्ते” 
[ निरस्त ] गई है [ सम्भोह! ] मिथ्यात्वरूप अ्रशुद्ध परिणति जिसकी ऐसा हूँ जो मैं सो 
[ आत्मना ] अपने ज्ञानके बलसे [ आत्मनि ] अपने स्वरूपमें [ नित्य बरतें | निरन्तर 
ग्रनुभवरूप प्रवरतता हूँ । कैसा है आत्मा ग्र्थात्‌ आप ? “चंतन्यात्मनि” छुद्ध चेतनामात्र 
है । और कैसा है ? “नि'कमंरि” समस्त कर्की उपाधिसे रहित है। क्‍या करके 
आत्मामें प्रव्तंता हूँ ? “भविष्यत्‌ समस्त कर्म प्रत्याख्याय” [ भविष्यत्‌ ] भ्रागामी काल- 
सम्बन्धी [ समस्त कर्म ] जितने रागादि अशुद्ध विकल्प है वे [ भ्रत्याख्याय ] शुद्ध 
स्वरूपसे अन्य है ऐसा जानकर श्रंगीकाररूप स्वामित्वको छोडकर ।।३६-२२८।। 


( उपजाति ) 
समस्तमित्येबसपास्य कर्म 
त्रेकालिक शुद्धनयावलंबी । 
विलीनमोहो रहित॑ विकारे- 
श्चिन्मात्रमात्मानमथावलंब ३७-२२ ।। 
खण्डान्बय सहित अर्थ--- अथ विलीनमोह: चिन्मात्र आत्मानं अवलम्बे” [ अथ ] 
शुद्ध परिणतिके मिटनेके उपरान्त [ विलीनमोह! ] मूलसे ही मिटा है मिथ्यात्व परिणाम 


# देखिए पदटिप्पण पृ० १९७। 


२०० समयसाए-कलदश 


जिसका ऐसा मैं [ चिन्मात्रे आत्मानं अवलम्बे | ज्ञानस्वरूप जीव बस्तुको निरन्तर 
आस्वादता हूँ । कैसा आस्वादता हूँ ? “विकारे: रहित॑” जो राग-हं ष-मोहरूप अशुद्ध 
परिणतिसे रहित है। ऐसा कंसा हूँ मै ? “शुद्धनयावलम्बी” [ शुद्धनय ] शुद्ध जीव 
वस्तुका [ अवलम्बी ] आलम्बन ले रहा हूं, ऐसा हूं । क्‍या करता हुआ ऐसा हू ? 
“इत्पेब॑ समस्तं कर्म अपास्य” [ इत्येवं ] पूर्वोक्त प्रकारसे [ समस्त कम ] जितने है ज्ञाना- 
वरणादि द्रव्यकर्म रागादि भावकर्म उन्हे [ अपास्य ] जीवसे भिन्न जानकर-स्वीकारको 
त्यागकर । कैसा है रागादि कर्म ? “त्रेकालिक” अतीत अनागत वर्तमान काल- 
सम्बन्धी है [!३७-२२६॥। 
( आ्रार्या ) 
विगलन्तु कर्मंविषतरुफलानि मम भुक्तिमन्तरेणव । 
संचेतये ःहमचल॑ चेतन्यात्मानमात्मानम्‌ ॥३८-२३०॥॥ 


खण्डान्वय सहित अथ-- ग्रह आत्मान सज्चेतये” मै शुद्ध चिद्रपफो--अपनेको 
आस्वादता हूँ । कैसा है आत्मा अर्थात्‌ आप ? “चंतन्यात्मानं” ज्ञानस्वरूपमात्र है।. 
ओर कंसा है ? “अचल” अपने स्वरूपसे स्खलित नहीं है । श्रनुभवका फल कहते है-- 
“कर्म विषतरुफलानि मम भुक्ति अन्तरेण एवं विगलन्तु” [ क्रम ] ज्ञानावरणादि पुद्गल- 
पिण्डरूप [ विषतरु ] विषका वृक्ष--क्योंकि चैतन्य प्राणका घातक है--उसके [ फलानि ] 
फल अर्धात्‌ उदयकी सामग्री [ मम भ्रृक्ति अन्तरेण एबं ] मेरे भोगे बिना ही [ विगलन्तु ] 
मूलसे सज्तासहित नाश होझ्ो । भावार्थ इस प्रकार है कि कर्मका उदय है सुख अथवा 
दुख, उसका नाम है कर्मफलचेतना, उससे भिन्न स्वरूप आत्मा ऐसा जानकर सम्यरदृष्टि 
जीव अनुभव करता है ॥|३८-२३०॥। 
( वसन्ततिलका ) 

निःशेषकर्मफलसंन्यसनान्ममंव 

सर्वक्रियान्तरविहारनिवत्तवत्ते: । 

चेतन्यलक्ष्म भजतो भृशमात्मतत्त्वं 

कालावलोयमचलस्य वहत्वनन्ता ॥३६-२३१॥ 


खण्डान्वय सहित अ्थ--'मम एवं अनन्ता कालावली वहतु” [ मम ) मुझे 
[ एवं ] कर्मचेतना क्ंफलचेतनासे रहित होकर शुद्ध ज्ञानवेतना सहित विराजमानपनेसे 
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[ अनन्ता कालावली वहतु ] अनन्तकाल यों ही पूरा होओ । भावार्थ इस प्रकार है कि 
कर्म चेतना कर्मेफलचेतना हेय, ज्ञानचेतना उपादेय । कैसा हूँ मैं ? “सबंक्रियान्तरविहार- 
निवृत्तवृत्ते: [ सब ] अनन्त ऐसी [ क्रियान्तर ] शुद्ध ज्ञानचेतनासे अन्य-कर्मके उदय 
अशुद्ध परिणति, उसमें [ बिहार ] विभावरूप परिणमता है जीव, उससे [ निषृत्त ] 
रहित ऐसी है [ बृत्तेः ] ज्ञानचेतनामात्र प्रवृत्ति जिसकी, ऐसा हूँ । किस कारणसे ऐसा 
हूँ ? निःशेषकर्मफलसंन्यसनात्‌” [ निःशेष ] समस्त [ कम ] ज्ञानावरणादिके [ फल ] 
संसारसम्बन्धी सुख-दुःखके [ संन्यसनात्‌ | स्वामित्वपनेके त्यागकके कारण । और केसा 
हूँ ? “भृशं आत्मतत्त्वं भजत:” [ भृशश ] निरन्तर [ आत्मतस्वं ] शुद्ध चैतन्य वस्तुका 
[ भजतः ] अनुभव है जिसको, ऐसा हू । कंसा है आत्मतत्त्व ? “जैतन्यलक्ष्म'' शुद्ध 
ज्ञानस्वरूप है। और कसा है ? “अचलस्य” आगामी अनन्तकाल तक स्वरूपसे 
अमिट है ॥३६-२३ १॥। 


( वसन्तलिलका ) 


यः प्वेभावक्तक्मविषद्रुमाणां 

भु क्ते फलानि न खलु स्वत एवं तृः। 
श्रापातकालरमणीयमुदर्क रम्यं 
निष्कमंशर्ममयमेति दशन्तरं सः ॥४०-२३२॥॥ 


खण्डान्वय सहित अथ--यः खलु पूर्व भावकृतकर्म विषद्रुमारगां फलानि न भक्त 
[ य। ] जो कोई सम्यग्हष्टि जीव [ खलु ] सम्यक्त्व उत्पन्न हुए बिना [ पृवभाव ] 
भिथ्यात्वभावके द्वारा [ कृत ] उपारजित [ कम ] ज्ञानावरणादि पुद्गलपिण्डरूपी 
[ विषद्र म ] चोतन्य प्राणघातक विषवृक्षके [ फलानि ] संसारसम्बन्धी सुख-दुःखको 
[ न श्रुक्त ] नही भोगता है। भावार्थ इस प्रकार है कि सुख-दुःखका ज्ञायकमात्र है, 
परन्तु पर द्रव्यरूप जानकर रंजक नही है । कैसा है सम्यग्हष्टि जीव ? स्वतः एवं तृप्त:” 
शुद्ध स्वरूपके अनु भवनेपर होता है अतीन्द्रिय सुख, उससे तृप्त अर्थात्‌ समाधानरूप है। 
“स: दशान्तरं एति” [ सा) ] वह सम्यग्दृष्टि जीव [ दश्लान्तरं ) निःकर्म ग्रवस्थारूप 
निर्वाणपदको [ एति |] प्राप्त करता है। कैसी है दशान्तर ? “आपातकालरमणीयं” 
वतंमानकालमें प्रनन्तसुख विराजमान है । “उदके रम्यं” आगामी अनन्तकाल तक सुख- 
रूप है। और कैसी है अवस्थान्तर ? “निःकमेशम मय” सकलकर्मका विनाश होनेपर 
२६ 
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प्रगट होता है जो द्रव्यका सहजभूत ग्रतीन्द्रिय अनन्त सुख, उसमय है--उससे एक 
सत्तारूप है ॥।४०-२३२॥। 
( स्रग्धरा ) 
भ्त्यन्त भावयित्वा विरतिमविरतं कर्मणस्तत्फलाच्च 
प्रस्पष्टं नाटयित्वा प्रलयनसखिलाज्ञानसंचेतनाया: । 
पूर्ण कृत्वा स्वभाव स्व॒रसपरिगतं ज्ञानसंचेतनां स्वां 
साननदं नाटयन्तः प्रशभरसमितः सर्वकालं पिबन्तु ।४१-२३३॥ 


खण्डाल्यय सहित अथ--“इत' प्रशमरस सर्वकाल पिवन्तु” [ इतः ] यहाँ से 
लेकर [ सर्वकालं ] आगामी अनन्तकाल पर्यन्त [ प्रशमरस पिवन्तु ] अतीन्द्रिय सुखको 
आरास्वादो । वे कौन ? “सवा ज्ञानसञ्जेतना सानन्द नाटयन्त / [ स्वां ] आपसम्बन्धी है 
जो [ ज्ञानसब्बेतनां ] शुद्ध ज्ञानमात्र परिणति, उसको [ सानन्द नाटयन्तः ) आनन्द 
सहित नचाते है ग्रर्थात्‌ अ्तीन्द्रिय सुखसहित ज्ञानजेतनारूप परिणमते है, ऐसे है जो 
जीव । क्‍या करके ? “स्वभाव पूर्ण कृत्व।” [ स्वभाबं ] केवल ज्ञान उसको [ पूण कृत्वा ] 
आवरगा सहित था सो निरावरणा किया । कैसा है स्वभाव ? “स्वरसपरिगत चेतना- 
रसका निधान है । और क्या करके ? “कर्मगा' च तत्फलात्‌ ग्रत्यन्त विरति भावयित्वा 
[ कप्ण। ] ज्ञानावरणादि कमंसे [ च ] और [ तत्फलात्‌ ] करके फल सुख-दु खसे 
[ अत्यन्त | अतिशयरूपसे [ बिरतिं | शुद्ध स्वरूपसे भिन्न है ऐसा अनुभव होनेपर स्वा- 
मित्वपनेके त्यागको [ भावयित्वा ) भाकर अर्थात्‌ ऐसा सर्वेथा निश्चय करके “अ्रविरत" 
जिस प्रकार एक समयमात्र खण्ड न होबे उस प्रकार स्वेकाल। और क्या करके ? 
“अखिलाज्ञानसड्चेतनाया प्रलयन प्रस्पष्ट नाटयित्वा” सर्व मोह-राग-द्वेषरूप अशुद्ध 
परिण्शतिका भले प्रकार विनाश करके । भावार्थ इस प्रकार है कि मोह-राग-द् प-परिणति 
विनशती है, शुद्ध ज्ञानचेतना प्रगट होती है, भ्रतीन्द्रिय सुखरूप जीव परिणमता है। 
इतना कार्य जब होता है तब एक ही साथ होता है ।॥४१-२३३॥। 


( वशस्थ ) 
इतः पदार्थ प्रथनावगण्ठनाद- 
बिना कृतेरेकमनाकुलं ज्वलत्‌ । 
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समस्तवस्तृव्यतिरेक निश्च याद्‌- 
विवेजचितं ज्ञानमिहाबतिष्ठते ॥४२-२३४॥। 
खण्डान्वय सहित अथं--इत: इह ज्ञानं अवतिष्ठते” [ इतः ] अज्ञानचेतनाके 
विनाश होनेके उपराच्त [ हद ] ग्रागामी सर्वकाल [ ब्वानं ] शुद्ध ज्ञानमात्र जीववस्तु 
[ अबतिष्ठते | विराजमान प्रवतंती है। कंसा है ज्ञान (ज्ञानमात्र जीववस्तु) ? “विवेचितं” 
सर्वकाल समस्त परद्रव्यसे भिन्न है। किस कारणसे ऐसा जाना ? “समस्तवस्तुव्यतिरेक- 
निश्चयात्‌” [ समस्तवस्तु ] जितनी परद्रव्यकी उपाधि है उससे [ व्यतिरेक ]) सर्वथा 
भिन्नरूप ऐसी है [ निश्चयात्‌ ] श्रवश्य द्रव्यकी शक्ति उसके कारण । कैसा है ज्ञान ? 
“एक” समस्त भेद विकल्पसे रहित है। और कसा है ? “अ्रनाकुल” ग्रनाकुलत्वलक्षण 
है ग्रतीन्द्रिय सुख उससे विराजमान है । और कंसा है ? “ज्वलत्‌” सर्वकाल प्रकाशमान 
है । ऐसा क्यों है ? “पदार्थप्रथनावगुण्ठनात्‌ विना” [ पदार्थ ] जितने विषय उनका 
[ प्रथना ] विस्तार-पाँच वर्ण पाँच रस दो गन्ध आठ स्पर्श शरीर मन वचन सुख-दुःख 
इत्यादि-उसका [ अवगुण्ठनाव ) मालारूप गूथना, उससे [ बिना ] रहित है अर्थात्‌ 
सर्वमालासे भिन्न है जीववस्तु । कैसी है विषयमाला ? “कृते:” पुद्गल द्रव्यकी पर्याय- 


रूप है ॥४२-२३४॥। 
( शादू लविक्रीडित ) 


ग्रन्येभ्यो व्यतिरिक्तमात्मनियतं बिश्वत्पृथग्वस्तुता- 

मादानोज्य्नशून्यमेतदसलं ज्ञानं तथावस्थितम्‌ । 

मध्याद्यन्तविभागमुक्तसहजस्फारप्रभाभासुर: 

शुद्धज्चानधघनो यथा5स्य महिसा नित्योदितस्तिष्ठति ।४३-२३५॥ 

खण्डान्वय सहित अर्थ--“एतत्‌ ज्ञान तथा अवस्थितं यथा अस्य महिमा नित्यो- 

दितः तिष्ठति” [ एतव ज्ञानं ] शुद्ध ज्ञान [ तथा अवस्थितं ] उस प्रकार प्रगट हुआ [ यथा 
अस्य महिमा ] जिस प्रकार शुद्ध ज्ञानका प्रकाश [ नित्योदित) तिष्ठति ] झ्रागामी अनन्त 
काल पर्यन्त अविनश्वर जैसा है वैसा ही रहेगा । कंसा है ज्ञान ? “अ्रमल” ज्ञानावरण 
कर्म मलसे रहित है । और कंसा है ज्ञान ? “आदानोज्भनशुन्यं [ आदान ] परद्रव्यका 
ग्रहण [ उज्ञन ] स्वस्वरूपका त्याग उनसे [ शूल्यं ] रहित है। और कैसा है ज्ञान ? 
“पृथक्‌ वस्तुता विश्रत” सकल परद्रव्यसे भिन्न सत्तारूप है। और कैसा है ? “भअन्येभ्य: 
व्यतिरिक्त ” कमेंके उदयसे है जितने भाव उनसे भिन्न है। शौर कैसा है ? “आत्म- 
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नियतं” अपने स्वरूपसे अमिट है । कैसी है ज्ञानी महिमा ? “मध्याद्यन्तविभागमुक्त- 
सहजस्फारप्रभासुर: [| मध्य ] वर्तमान [ आदि ) पहला [ अन्त ] आगामी ऐसे 
[ बिभाग ] भेदसे [ मुक्त ] रहित [ सहज ] स्वभावरूप [ स्फारश्रभा ] प्रनन्त ज्ञान- 
शक्तिसे [ भासुरः ] साक्षात्‌ प्रकाशमान है । और कैसा है ? “शुद्धज्ञानघन: चेतनाका 
समूह है ॥४३-२३५॥ 
( उपजाति ) 

उन्मुक्तमुन्मोच्यमशेषतस्तत्‌ 

तथात्तमादेयमशेषतस्तत ॥ 

यदात्मनः संहृतसर्वशक्तेः 

पूर्णस्य संधारणमात्मनीह ॥४४-२३६।। 

खण्डास्वय सहित अथ--“यत्‌ भ्रात्मन: इह आत्मनि सन्धारण” [ यत्‌ ] जो 
[ आत्मनः ] अपने जीवका [ इह आत्मनि ] अपने स्वरूपमे [ सन्धारणं ] स्थिर होना है 
“तत्‌” एतावन्मात्र समस्त “उन्मोच्य उन्मुक्त जितना हेयरूपसे छोडना था सो छूटा । 
“अशेषत" कुछ छोडनेके लिए बाकी नही रहा । “तथा तत्‌ आदेयं अशेषत' आत्त” 
[ तथा ] उसी प्रकार [ ततू आदेय ] जो कुछ ग्रहगा करनेके लिए था [ अशेषतः आत ] 
सो समस्त ग्रहण किया । भावार्थ इस प्रकार है कि शुद्ध स्वरूपका अनुभव सर्व कार्य- 
सिद्धि । कैसा है आत्मा ? “सहतसवंशक्त . [ संहत ]) विभावरूप परिणमे थे वे ही 
हुए है स्वभावरूप ऐसे हैं [ सबंशक्तिः ] अनन्तगुण जिसके, ऐसा है। और कंसा है ? 
“पूर्तास्य जैसा था वेसा प्रगट हुआ ॥|४४-२३६॥ 
( अनुष्ट्प्‌ ) 
व्यतिरिकत परद्रव्यादेवं ज्ञाननवस्थितम्‌ । 
कथमाहारक  तत्स्याद्येन देहो स्य शंक्‍्यते ।४५-२३७।# 


श्लोकार्थ - एवं इस प्रकार (पूर्वोक्त रीतिसे) “ज्ञान परद्रव्यात्‌ व्यतिरिक्त 
श्रवस्थित ज्ञान पर द्रव्यसे पृथक्‌ अवस्थित (-निश्चल रहा हुआ ) है, “तत्‌ बह (ज्ञान) 
“ग्राहारक आहारक (पअर्थात्‌ कर्म-नोकमंरूप आहार करनेवाला) “कथ स्थात्‌” कंसे 


# पण्डित श्री राजमलजी कृत टीकामे यह श्लोक छूट गया है। अत उक्त श्नोक श्र्थ सहित, हिन्दी 
समयसारके झांधा रसे यहाँ दिया गया है । 
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हो सकता है “येन” कि जिससे “अस्य देह: शक्‍्यते उसके देहकी झंंका की जा सके ? 
( ज्ञानके देह हो ही नहीं सकता, क्‍योंकि उसके कर्म-नोकमंरूप आहार ही 
नहीं है ) ॥४५-२३७॥। 
( अनुष्ट्प्‌ ) 
एवं ज्ञानस्य श॒द्धस्य देह एव न विद्यते । 
ततो बेहमयं ज्ञातृन लिगं सोक्षकारणम्‌ ॥॥४६-२३८॥। 


खण्डान्वय सहित अथ--“ततः देहमयं लिज्भ ज्ञातु: मोक्षकारणं न” [ ततः ] 
तिस काररासे [ देहमर्य लिझ्र' ] द्रव्यक्रियारूप यतिपना अथवा ग्रहस्थपना [ ज्ञातुः ] 
जीवके [ मोक्षकारणं न ] सकल कमंक्षयलक्षण मोक्षका कारशा तो नहीं है । किस 
कारणसे ? कारण कि “एवं शुद्धस्य ज्ञानस्य पूर्वोक्त प्रकारसे साधा है जो शुद्धस्वरूप 
जीव उसके “दिह एव न विद्यते” शरीर ही नहीं है श्रर्थात्‌ शरीर है वह भी जीवका 
स्वरूप नही है । भावार्थ इस प्रकार है कि कोई मिथ्यादृष्टि जीव द्वव्यक्रियाकों मोक्षका 
कारगा मानता है उसे समझाया है ॥४६-२३५॥ 


( अनुष्टुप्‌ ) 
दर्शनज्ञानचा रित्रत्रयात्मा  तत्त्वमात्मन: ॥ 
एक एवं सदा सेव्यों मोक्षमार्गों मुमक्षणा ॥४७-२३४८६॥ 


खण्डान्बय सहित अर्थ-- मुमुक्षुणा एक एव मोक्षमार्ग. सदा सेव्य” [ मुम्ुश्षुणा ] 
मोक्षको उपादेय अनुभवता है ऐसा जो पुरुष, उसके द्वारा [ एक एबं ) शुद्धस्वरूपका 
अनुभव [ मोक्षमार्ग! | सकल कमोके विनाशका कारण है ऐसा जानकर [ सदा सेव्यः ] 
निरन्तर अनुभव करने योग्य है। वह मोक्षमार्ग क्या है ? “आत्मनः तत्त्व” शुद्ध जीवका 
स्वरूप है। और कंसा है आत्मतत्त्व ? “दर्शनज्ञानचारित्रत्रयात्मा” सम्यग्दशेन, सम्यर- 
ज्ञान व सम्यकचारित्र उन तीन स्वरूपकी एक सत्ता है आत्मा ( सर्वस्व ) जिसका, 
ऐसा है ॥॥४७-२३६॥। 

( शादू लक्षिक्रीडित ) 


एको मोक्षपथों य एब नियतो हृस्ज्प्तिवृत्त्यात्मक- 
स्तत्रेव स्थितिमोति यस्तमनिशं ध्यायेच्च त॑ं चेतति ॥ 
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तस्मिननेव निरन्तरं विरहति द्रव्यान्तराण्यस्पृुशन 
सो 5वश्यं समयस्य सारमचिरा ्नित्योदयं विन्दति ॥४८-२४०॥॥ 


खण्डान्वय सहित अथे--“स' नित्योदयं समयस्य सारं अचिरातू अवश्यं विदति” 
[ सा ] ऐसा है जो सम्यग्दृष्टि जीव वह [ नित्योदर्य ] नित्य उदयरूप [ समयस्य सारं ] 
सकल कमंका विनाशकर प्रगट हुआ है जो शुद्ध चेतन्यमात्र उसको [ अचिरातू ] अत्ति 
ही थोड़े कालमें [ अवश्यं विन्दति ] स्वंथा आस्वादता है। भावार्थ इस प्रकार है कि 
निर्वाशपदको प्राप्त होता है । कैसा है ? “यः तत्र एवं स्थिति एति” [ या ] जो सम्यर- 
दृष्टि जीव [ तत्र ] शुद्ध चैतन्यमात्र वस्तुमे [ एवं ] एकाग्र होकर [ स्थिति एति ] स्थिरता 
करता है, “च त अनिशं ध्यायेत्‌” [ च ] तथा [ त॑ ] शुद्ध चिद्रूषफो [ अनिश्श ध्यायेत॒ ] 
निरन्तर अनुभवता है, “च त चेतति” [ त॑ चेतति ] बार बार उस शुद्धस्वरूपका स्मरण 
करता है [च ] और “तस्मिन्‌ एव निरन्तरं विहरति” [ तस्मिन्‌ ] शुद्ध चिद्रपमें | एवं ] 
एकाग्र होकर [_ निरन्तरं विहरति ] अखण्ड धाराप्रवाहरूप प्रवर्तता है । कैसा होता हुआ ? 
“द्ृव्यान्तरारित अस्पृशन्‌ जितनी करमके उदयसे नाना प्रकारकी अशुद्ध परिशणति उसको 
सर्वथा छोडता हुआ । वह चिद्रप कौन है १ “य एप: हृग्शप्तिवृत्तात्मक.'” [ यः एपः ] 
जो यह ज्ञानके प्रत्यक्ष है [ द॒गू | देन [ज्वप्ति ] ज्ञान [पृत्त ] चारित्र, वही है 
[ आत्मकः ] सवेस्व जिसका, ऐसा है । और कैसा है १ “मोक्षपथ:” जिसके शुद्धस्वरूप 
परिणमनेपर सकल कर्मोका क्षय होता है। और कसा है ! “एक:” समस्त विकल्पसे 
रहित है । और कंसा है १ “नियत” द्रव्याथिकदृष्टिसे देखनेपर जंसा है वैसा ही है, उससे 
हीनरूप नही है, अधिक नहीं है ॥॥४८-२४०॥ 
( शादू लक्िकरीडित ) 

ये त्वेनं परिहृत्य संवृतिपथप्रस्थापितेनात्मना 

लिगेद्रव्यमयें वहन्ति ममता तत्त्वावबोधच्युताः । 

नित्योद्योतमखण्डमेकमतुलालोक स्वभावप्रभा- 

प्राग्भार समयस्य सारसमलं नादापि पश्यन्ति ते ॥४ 5-२४ १॥ 

खण्डान्बय सहित अथ--'ते समयस्य सार अद्यापि न पश्यन्ति” [ ते ] ऐसी 


है मिथ्यादृष्टि जीवराशि वह [ समयस्य सारं॑ | सकल कमोंसे विमुक्त है जो परमात्मा 
उसे [ अथापि | द्रव्यत्रत धारण किया है, बहुतसे शास्त्र पढे हैं तो भी [ न पश्यन्ति 
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नहीं प्राप्त होती है । भावार्थ इस प्रकार है कि निर्वाण पदको नही प्राप्त होती है । 
कसा है समयसार ? “नित्योद्योतं” सर्वकाल प्रकाशमान है । और कंसा है ? “अ्रखण्ड” 
जैसा था वेसा है। और कसा है ? “एकं” निविकल्प सत्तारूप है। और कैसा है ? 
“अतुलालोक॑” जिसकी उपमाका हृष्टान्त तीन लोकमें कोई नहीं है । और कैसा है ? 
“स्वभावप्रभाप्राग्भारं” [ स्वभाव ] चेतनास्वरूप उसका [ग्रभा ] प्रकाश उसका 
[ प्राग्भारं |] एक पुज है। और कंसा है ? “अमल” करमंमलसे रहित है। कैसी है वह 
मिथ्यादृष्टि जीवराशि ? “ये लिड्भे ममता वहन्ति” [ ये ] जो कोई मिथ्याहृष्टि जीवराशि 
[ लिड्ठू ] द्रव्यक्रियामात्र है जो यतिपना उसमे [ ममतां वहन्ति ) मैं यति हूँ, हमारी 
क्रिया मोक्षमार्ग है ऐसी प्रतीति करती है। कैसा है लिज्गभ ? “द्रव्यमये” शरीरसम्बन्धी 
है--बाह्य क्रियामात्रका अ्रवलम्बन करता है | कैसे है वे जीव ? “तत्त्वावबोधच्युता:” 
[ तत्त्व ] जीवका शुद्ध स्वरूप उसका [ अवबोध ] प्रत्यक्षपने अनुभव उससे [ च्युताः ] 
अनादि कालसे भ्रष्ट हैं। द्रव्यक्रियाकों करते हुए आपको कैसे मानते है ? “संवृतिपथ- 
प्रस्थापितेन आत्मना” [ संबृतिपथ ] मोक्षमार्गमें [ प्रस्थापितेन आत्मना ] अपनेको स्थापित 
किया है अर्थात्‌ मै मोक्षमार्गमें चढा हूँ ऐसा मानते है, ऐसा अभिप्राय रखकर क्रिया 
करते है। क्‍या करके ? “एनं परिहृत्य” शुद्ध चेतन्यस्वरूपका अनुभव छोड़कर । 
भावार्थ इस प्रकार है कि शुद्ध स्वरूपका ग्रनुभव मोक्षमार्ग है ऐसी प्रतीति नहीं 
करते है ।।४६-२४१॥। 
( वियोगिनी ) 


व्यवहारविमूढट्ष्टयः परमार्थ कलयन्ति नो जनाः । 
तृषबोधविमुग्धबुद्धघ: कलयन्तोह तुषं न तन्दुलम्‌ । ५०-२४२॥॥ 


खण्डान्यय सहित अथं--“जना.'' कोई ऐसे है मिथ्याहृष्टि जीव जो “परमार्थ” 
शुद्ध ज्ञान मोक्षमार्ग है ऐसी प्रतीतिको “नो कलयन्ति/” नहीं अनुभवते है। कंसे है ? 
“व्यवहा रविमूढ्हश्य:” [ व्यवहार | द्रव्यक्रियामात्र उसमें [ विमूढ ] क्रिया मोक्षका मार्गे 
है इस प्रकार मूर्खपनेरूप भूठी है [ दृष्टयः ] प्रतीति जिनकी, ऐसे है | दृष्ठान्त कहते है--- 
जिस प्रकार “लोके” वरतंमान करमंभूमिमें ' तुषबोधविमुग्धबुद्धय. जना. [ तृष ) धानके 
ऊपरके तुषमात्रके [ बोध ] ज्ञनसे--ऐसे ही मिथ्याज्ञाससे [ विश्वग्ध ] विकल हुई है 
[ बुद्धघः ] मति जिनकी, ऐसे है [ जनाः ] कितने ही मूर्ख लोग । “इह” बस्तु जैसी 
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है बैसी ही है तथापि अज्ञानपनेसे “तु कलयन्ति” तृषको अ्रंगीकार करते हैं, “तन्दुलं 
न कलयन्ति' चावलके मर्मको नहीं प्राप्त होते हैं। उसी प्रकार जो कोई क्रियामात्रको 
मोक्षमार्ग जानते है, आत्माके श्रनुभवसे शून्य हैं वे भी ऐसे ही जानने ।॥५०-२४२॥ 
( स्वागता ) 

द्रव्य लिगममभकारमी लिते- 

है श्यते समयसार एवं न । 

द्रव्यलिगमिह यत्किलान्यतो 

जशानमेकसिदमेव हि स्वतः ॥४१-२४३॥ 


खण्डान्वय सहित अर्थ--“द्रव्यलिज्भममकारमीलितै: समयसार. न हदयते एव” 
[ द्रव्यलिज्भ ] क्रियारूप यतिपना [ ममकार ] मैं यति, मेरा यतिपना मोक्षका मार्ग ऐसा 
जो भ्रभिप्राय उसके कारण [ मीलितः ] अन्धे हुए है अर्थात्‌ परमार्थ दृष्टिसे शून्य हुए है 
जो पुरुष उन्हे [ समयसारः ] शुद्ध जीववस्तु [ न दृश्यते ] प्राप्तिगोचर नहीं है। भावार्थ 
इस प्रकार है कि मोक्षकी प्राप्ति उनके लिए दुलेभ है। किस कारगणसे ? “यत्‌ द्रव्यलिग 
इह अन्यत. हि इद एक ज्ञान स्वतः [ यत्‌ ] जिस कारणसे ;[ द्रव्य लिंगे ] क्रियारूप 
यतिपना [ इह ] शुद्ध ज्ञानका विचार करनेपर [ अन्यतः ] जीवसे भिन्न है, पुद्गलकर्म- 
सम्बन्धी है । इस कारण द्रव्यलिग हेय है और [ हि ] जिस कारण [ इदं ] अनुभव- 
गोचर [ एक ज्ञानं ] शुद्ध ज्ञानमात्र वस्तु [ स्वतः ] अकेला जीवका सर्वस्व है, इसलिए 
उपादेय है, मोक्षका मार्ग है। भावार्थ इस प्रकार है कि शुद्ध जीवके स्वरूपका अनुभव 
अवश्य करना योग्य है ॥५१-२४३॥ 
( मालिनी ) 
ग्रलमलमतिजल्पदुविकल्परनल्पै- 
रयमिह परमाथंश्चेत्यतां नित्यमेक: । 
स्वरसविसरप्‌र्णज्ञानविस्फ्तिमात्रा- 
न्न खलु समयसारादुत्तरं किडिचिदस्ति ॥५२-२४४॥ 
खण्डान्वय सहित अ्थ--/इह्‌ भ्रय एक: परमार्थ. नित्य चेत्यतां” [ हृह ] सर्व 
तात्पयं ऐसा है कि [ अय॑ एक; परमार्थः ] बहुत प्रकारसे कहा है तथापि कहेंगे शुद्ध जीवके 
अनुभवरूप अकेला मोक्षका कारण उसको [ नित्य चेत्यतां ] अन्य जो नाना प्रकारके 
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अभिप्राय उन समस्तको मेटकर इसी एकको नित्य अनुभवों | वह कौन परमार्थ ? “खलु 
समयसारात्‌ उत्तरं किल्लित्‌ न अस्ति” [ खलु ] निदचयसे [ समयसाराद ] शुद्ध जीवके , 
स्वरूपके अनुभवके समान [ उत्तरं ] द्रष्यक्रिया प्रथवा सिद्धान्तका पढना लिखना इत्यादि - 
[ किश्लिंत्‌ न अस्ति ) कुछ नहीं है श्र्नात्‌ शुद्ध जीवस्वरूपका अनुभव मोक्षमा्ग सर्वथा है, 
ग्रन्य समस्त मोक्षमार्ग सबवंथा नहीं है। कैसा है समयसार ? “स्वरसविसरपूराज्ञान- 
विस्फूर्तिमात्रातु”' [ स्वर्स ] चेतनाके [ वितर ] प्रवाहसे [ पूर्ण ] सम्पूर्ण ऐसा [ ज्ञान- 
विस्फूर्ति ] केवलज्ञानका प्रगटपना [ मात्रात्‌ ] इतना है स्वरूप जिसका, ऐसा है। भागे 
ऐसा मोक्षमार्ग है, इससे अधिक कोई मोक्षमार्ग कहता है वह बहिरात्मा है, उसे वर्जित 
करते हैं--प्रतिजल्पै: ग्रल॑ ग्ल॑” [अतिजन्पेः ] बहुत बोलनेसे [अल अलं] बस करो बस करो। 
यहाँ दो बारके कहनेसे भत्यन्त वर्जित करते हैं कि चुप रहो चुप रहो। कंसे है अतिजल्प ? 
“दुविकल्प:” भूठसे भी भूठ उठती है चित्तकल्लोलमाला जिनमें, ऐसे है । और कैसे है ? 
“अनलपै” शक्तिभेदसे श्रनन्त हैं ॥५२-२४४।॥ 


( भ्रनुष्ट्प्‌ ) 
इदमेक जगच्चक्षुरक्षयं याति पर्णताम्‌ । 
विज्ञानधनसानन्दमयमध्यक्षतां नयत्‌ ॥५ ३-२४५॥ 


खण्डान्वय सहित अथ--इदं पूर्णतां याति” शुद्ध ज्ञानप्रकाश पूर्ण होता है । 
भावार्थ इस प्रकार है कि जो सर्व विशुद्ध ज्ञान अधिकारका आरम्भ किया था वह पूर्ण 
हुआ । कैसा है शुद्ध ज्ञान ? एक” निरविकल्प है । और कैसा है ? “जगच्चक्षु:” जितनी 
शेय वरतु उन सबका ज्ञाता है। और कसा है ? “अक्षयं शाश्वत है। और कैसा है ? 
“विज्ञानघन श्रध्यक्षतां नयत्‌ [ विज्ञान ] ज्ञानमात्रके [ घने ] समूहरूप आत्मद्रव्यको 
[ अध्यक्षतां नयत्‌ | प्रत्यक्षरूपसे अतुभवता हुआ ।॥॥५३-२४५॥ 


( अनुष्ट्प्‌ ) 


छ 3>छखऊ 


इतीदमात्मनस्तत्त्वं ज्ञानमात्रमवस्थितम्‌ । 
झखण्डमेकमचलं स्वसंवेद्यमबाधितम्‌ ॥५४-२४६।॥+ 


# पण्डित श्री राजमलजी कृत टीका में यह श्लोक छूट गया है। श्रत यह श्लोक हिन्दी समयसार से 
लेकर ध्र्थ सहित यहाँ दिया गया है । 
२७ 


२१० समयसार कलछ 


खण्डान्बय सहित अर्थ--/इदम आत्मन: तत्त्वं ज्ञानमात्रम्‌ अवस्थितम इति” 
[ इृदम | प्रत्यक्ष है जो [ आत्मनः तक्तं ] शुद्ध जीवका स्वरूप वह [ ब्वानमात्रम ] शुद्ध 
ज्ञानमात्र है ऐसा [ अवस्थितम्‌ इति ] पूर्ण नाटक समयसार शास्त्र कहनेपर इतना सिद्धांत 
सिद्ध हुआ । भावार्थ इस प्रकार है कि शुद्धज्ञानमात्र जीवद्रव्य ऐसा कहने पर ग्रन्थ सम्पूर्ण 
हुआ । कंसा है आत्मतत्त्व ? “अखण्डम्‌” अबाधित है । और कंसा है ? “एकम” निवि- 
कल्प है । और कसा है ? “अचलं” अपने स्वरूपसे श्रमिट है । और कैसा है ? “स्वसवेद्यम” 
ज्ञान गुणसे स्वानुभवगोचर होता है, अन्यथा कोटि यत्न करनेपर ग्राह्म नही है। श्र कसा 
है १ “अवाधितम्‌” सकल कमंसे भिन्न होनेपर कोई बाधा करनेको समर्थ नही है इस 
कारण ।॥॥५४-२४६।॥। 





[११ ] 
स्याद्ाद-अधिकार 


( प्रनृष्ट्प्‌ ) 
भ्त्र स्याह्रादशुद्धधर्थ वस्तुतत्त्वव्यवस्थिति: । 
उपायोपेयभावश्च सनागभूयो 5पि चिन्त्यते ॥१-२४७॥। 


खण्डान्बय सहित अर्थ---“भूयः अपि मनाक्‌ चिन्त्यते” [ भ्रूयः अपि ] ज्ञानमात्र 
जीवद्रव्य ऐसा कहता हुआ समयसार नाम शास्त्र समाप्त हुआ। तदुपरान्त [ मनाक्‌ 
चिन्त्यते ] कुछ थोड़ासा अर्थ दूसरा कहते है । भावार्थ इस प्रकार है कि जो गाथासूत्रका 
कर्ता है कुन्दकुन्दाचार्यदेव, उनके द्वारा कथित गाथासूत्रका अर्थ सम्पूर्ण हुआ । साम्प्रत 
टीकाकर्ता है अ्रमृतचन्द्र सूरि, उन्होंने टीका भी कही । तदुपरान्त प्रमृतचन्द्र सूरि कुछ 
कहते है । क्या कहते है--“वस्तुतत्त्वव्यवस्थिति:” [ बस्तु ] जीवद्रव्यका [ तत्व ] 
ज्ञानमात्र स्वरूप [ व्यवस्थितिः ] जिस प्रकार है उस प्रकार कहते है । “च” और क्या 
कहते है--'उपायोपेयभाव:” [ उपाय ] मोक्षका कारणा जिस प्रकार है उस प्रकार 
| उपेयभावः ] सकल कर्मोका विनाश होनेपर जो वस्तु निष्पन्न होती है उस प्रकार कहते 
है । कहनेका प्रयोजन क्या ऐसा कहते है--“अत्र स्याद्गादशुद्धचर्थ ' [ अन्न ] ज्ञानमाज् 
जीवद्रव्यमे [ स्पाद्ादशुद्धय्थ ] स्थाद्माद-एक सत्तामे भ्रस्तिनास्ति एक-अनेक नित्य-अनित्य 
इत्यादि भनेकान्तपना [ शुद्धि ) ज्ञानमात्र जीवद्रव्यमें जिस प्रकार घटित हो उस प्रकार 
[ भर्थ ] कहनेका है अभिप्राय जहाँ ऐसे प्रयोजनस्वरूप कहते हैं । भावार्थ इस प्रकार है 
कि कोई आशका करता है कि जैनमत स्थाद्वादमूलक है। यहाँ तो ज्ञानमात्र जीवद्रव्य 
ऐसा कहा सो ऐसा कहते हुए एकान्तपना हुआ, स्याह्वाद तो प्रगट हुआ है नही ? उत्तर 
इस प्रकार है कि ज्ञानमात्र जीवद्रव्य ऐसा कहते हुए अनेकान्तपना चदटित होता है । 
जिस प्रकार घटित होता है उस प्रकार यहाँ से लेकर कहते हैं, सावधान होकर 
सुनो ॥१-२४७॥। 


२१२ समयसा र-कलश 


( शादू लविक्रीडित ) 
बाह्यार्थ: परिपीतमुण्झितनिजप्रव्यक्तिरिक्तो भवद्‌ 
विश्रान्तं पररूप एवं परितो ज्ञानं पशो: सोदति । 
यत्तत्तत्तविह स्वरूपत इति स्याद्वाविनस्तत्पुन- 
वूरोन्मग्नघनस्वभावभरत:ः पूर्ण समुन्मज्जाति ॥२-२४८॥। 


खण्हान्वय सहित अथ--भावार्थ इस प्रकार है कि जो ज्ञानमात्र जीवका स्वरूप 

है उसमे भी चार प्रश्न विचारणीय है । वे प्रइन कौन ? एक तो प्रश्न ऐसा कि ज्ञान 
ज्ञेवके सहारेका है कि अपने सहारेका है ? दूसरा प्रश्न ऐसा कि ज्ञान एक है कि अनेक 
है ? तीसरा प्रइन ऐसा कि ज्ञान भ्रस्तिरूप है कि नास्तिरूप है ? चौथा प्रश्न ऐसा कि 
ज्ञान नित्य है कि अनित्य है ? उनका उत्तर इस प्रकार है कि जितनी वस्तु हैं वे सब 
व्यरूप हैं, पर्यायरूप है। इसलिए ज्ञान भी द्रव्यरूप है, पर्यायरूप है । उसका विवरण-- 
द्रव्यरूप कहनेपर निर्विकल्प ज्ञानमात्र वस्तु, पर्यायरूप कहने पर स्वजैय अथवा परजन्नैयको 
जानता हुआ जैयकी ग्राकृति-प्रतिबिम्बल्प परिणामता है जो ज्ञान । भावार्थ इस प्रकार 
है कि ज्ञेयको जाननेरूप परिणति ज्ञानकी पर्याय, इसलिए ज्ञानको पर्यायरूपसे कहनेपर 
ज्ञान ज्ञेयके सहारेका है। (ज्ञानको) वस्तुमात्रसे कहनेपर अपने सहारेका है। एक 
प्रब्नका समाधान तो इस प्रकार है। दूसरे प्रव्नका समाधान इस प्रकार है कि ज्ञानको 
पर्यायमात्रसे कहनेपर ज्ञान अनेक है, वस्तुमात्रसे कहने पर एक है । तीसरे प्रश्नका उत्तर 
इस प्रकार है कि ज्ञानको पर्यायरूपसे कहनेपर ज्ञान नास्तिरूप है, ज्ञानकों वस्तुरूपसे 
विचारनेपर ज्ञान अस्तिरूप है । चौथे प्रशनका उत्त र इस प्रकार है कि ज्ञानको पर्यायमात्र- 
से कहनेपर ज्ञान अ्रनित्य है, वस्तुमात्रसे कहनेपर ज्ञान नित्य है | ऐसा प्रश्न करनेपर ऐसा 
समाधान करना, स्याद्वाद इसका नाम है । वस्त॒का स्वरूप ऐसा ही है तथा इस प्रकार 
साधनेपर बस्तुमात्र सधती है । जो कोई मिथ्याहृष्टि जीव वस्तुको वस्तुरूप है तथा वही 
वस्तु पर्यायरूप है ऐसा नही मानते है, सर्वथा वस्तुरूप मानते है श्रथवा सबंथा पर्याय- 
मात्र मानते हैं वे जीव एकान्तवादी मिथ्याहृष्टि कहे जाते है। कारण कि वस्तुमात्रको 
माने बिना पर्यायमात्रके माननेपर पर्यायमात्र भी नही सधती है, वहाँ अनेक प्रकार 
साधन-बाधन है, अवसर पाकर कहेंगे । अथवा पर्यायरूप माने विना वस्तुमात्र मानने- 
पर वस्तुमात्र भी नही सधती है । वहाँ भी अनेक युक्तियाँ हैं। ग्रवसर पाकर कहेंगे । 
इसी बीच कोई मिथ्यादहृष्टि जीव ज्ञानकों पर्यायरूप मानता है, वस्तुरूप नहीं मानता है। 


स्थाद्ाए-प्रधिकार २१३ 


ऐसा मानता हुआ ज्ञानको जेयका सहारेका मानता है, उसके प्रति समाधान इस' प्रकार 
है कि इस प्रकार तो एकान्‍्तरूपसे ज्ञान सघता नहीं । इसलिए ज्ञान अपने सहारेका है 
ऐसा कहते है--“पश्ो: ज्ञानं सीदति” [ पशोः ] एकान्तवादी भमिथ्यादृष्टि जैसा मानता 


है कि ज्ञान पर शेयके सहारेका है सो ऐसा माननेपर [ ज्ञानं ] शुद्ध जीवकी सत्ता 
[ सीदति ] नष्ट होती है भ्रर्थात्‌ अस्तित्वपना वस्तुरूपताकों नही पाता है। भावाथे इस 
प्रकार है कि एकान्तवादीके कथनानुसार वस्तुका श्रभाव सधता है, वस्तुपना नही सधता । 
कारण कि भिशथ्याहृष्टि जीव ऐसा मानता है। कंसा है ज्ञान ? “बाद्यार्थे: परिपीत”" 
[ बद्याथें! ] ज्ञेय वस्तुके द्वारा [ परिषीतं ] स्व प्रकार निगला गया है। भावार्थ इस 
प्रकार है कि मिथ्याहृष्टि जीव ऐसा मानता है कि ज्ञान वरतु नहीं है, शेयसे है। सो भी 
उसी क्षण उपजता है, उसी क्षरप विनशता है। जिस प्रकार घटज्ञान घटके सद्भावमें 
है । प्रतीति इस प्रकार होती है कि जो घट है तो घटज्ञान है। जब घट नही था तब 
घटज्ञान नही था । जब घट नहीं होगा तब घटज्ञान नहीं होगा । कोई मिथ्यादृष्टि जीव 
ज्ञानवस्तुको विना माने ज्ञानकों पर्यायमात्र मानता हुआ ऐसा मानता है। और ज्ञानको 
कैसा मानता है--“उज्मितनिजप्रव्यक्तिरिक्तीभवत्‌” [ उज्शित ] मूलसे नाश हो गया 
है [ निशप्रव्यक्ति | ज्ेवके जानपनेमात्रसे ज्ञान ऐसा पाया हुआ नाममात्र, उस कारण 
[ रिक्तीमवत्‌ ) ज्ञान ऐसे नामसे भी विनष्ट हो गया है ऐसा मानता है मिथ्यादृष्टि 
एकान्तवादी जीव ! और ज्ञानकों कैसा मानता है--“परित: पररूपे एवं विश्वान्तं” 
[ परितः ] मूलसे लेकर [ पररूपे ] ज्ञेय वस्तुरूप निमित्तमे [ एवं ] एकान्तसे [ विश्वान्तं 
विश्वान्त हो गया-ज्ञेयसे उत्पन्न हुआ, ज्ञेयसे नष्ट हो गया। भावार्थ इस प्रकार है 
कि जिस प्रकार भीतमें चित्राम जब भीत नही थी तब नहीं था, जब भीत है तब है, 
जब भीत नही होगी तब नही होगा । इससे प्रतीति ऐसी उत्पन्न होती है कि 
चित्रके सर्वस्वका कर्ता भीत है । उसी प्रकार जब घट है तब घटज्ञान है, जब घट नहीं 
था तब घटज्ञान नही था, जव घट नही होगा तब घटज्ञान नही होगा । इससे ऐसी 
प्रतीति उत्पन्न होती है कि ज्ञानके सर्वस्वका कर्ता ज्ञेय है। कोई अज्ञानी एकान्तवादी 
ऐसा मानता है, इसलिए ऐसे अज्ञानीके मतमे ज्ञान वस्तु ऐसा नही पाया जाता । 
स्याद्गादीके मतमें ज्ञानवस्तु ऐसा पाया जाता है । “पुन स्याद्वादिन. तत्‌ पूर्ण समुन्मज्जति”” 
[ पुनः ] एकान्तवादी कहता है उस प्रकार नहीं है, स्याद्रादी कहता है उस प्रकार है। 
[ स्थाद्रादिनः ) एक सत्ताको द्रव्यरूप तथा पर्यायरूप मानते है ऐसे जो सम्यर्हष्टि जीव 
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उनके मतमें [ तद ] ज्ञानवस्तु [ पृ ] जैसी ज्ञेयसे होती कही, विनशती कही वैसी नहीं 
है, जैसी है वेसी ही है, जेयसे भिन्न स्वयसिद्ध अपनेसे है । [ सम्नन्मज़्ति ] एकान्तवादीके 
मतमें मूलसे लोप हो गया था वही ज्ञान स्याद्वादीके मतमें ज्ञान वस्तुरूप प्रगट हुआ । 
किस कारणसे प्रगट हुआ ? “दूरोन्मग्नधनस्वभावभरत:” [ दूर ) अनादिसे लेकर 
[ उन्मग्न ] स्वयसिद्ध वस्तुरूप प्रगट है ऐसा [ घन ] भ्रमिट [ स्वभाव | ज्ञानवस्तुका 
सहज उसके [ भरत ] न्याय करनेपर, अनुभव करनेपर ऐसा ही है ऐसे सत्यपनेके कारण । 
केसा न्याय कैसा अनुभव ये दोनों जिस प्रकार होते हैं उस प्रकार कहते हैं--“यत्‌ तत्‌ 
स्वरूपतः तत्‌ इति” [ यत्‌ | जो वस्तु [तत्‌ ] वह वस्तु [ स्वरूपतः ततू ] अपने' स्व- 
भावसे वस्तु है। [ इति ] ऐसा अनुभव करनेपर अनुभवभी उत्पन्न होता है, युक्ति भी 
प्रगट होती है। अनुभव निविकल्प है। युक्ति ऐसी कि ज्ञानवस्तु द्रव्यरूपसे विचार 
करनेपर अपने स्वरूप है, पर्यायरूपसे विचार करनेपर जैयसे है । जिस प्रकार ज्ञानवस्तु 
द्रव्यरूपसे ज्ञानमात्र है पर्यायरूपसे घटज्ञानमात्र है, इसलिए पर्यायरूपसे देखनेपर घटज्ञान 
जिस प्रकार कहा है, कि घटके सदुभावमें है, घटके नही होने पर नहीं है--बसे ही है। 
द्रव्यरूपसे अनुभव करनेपर घटज्ञान ऐसा न देखा जाय, ज्ञान ऐसा देखा जाय तो घटसे 
भिन्न अपने स्वरूपमात्र स्वयसिद्ध वस्तु है। इस प्रकार अनेकान्तके साधने पर वस्त- 
स्वरूप सधता है । एकान्तसे जो घट घटज्ञानका कर्ता है, ज्ञानवस्तु नही है तो ऐसा होना 
चाहिए कि जिस प्रकार घटके पास बेठे पुए्पको घटज्ञान होता है उसी प्रकार जिस 
किसी वस्तुको घटके पास रखा जाय उसे घटज्ञान होना चाहिए । ऐसा होनेपर स्तम्भके 
पास घटके होनेपर स्तम्भको घटज्ञान होना चाहिए सो (-परन्तु ) ऐसा तो नहीं दिखाई 
देता । तिस कारण ऐसा भाव प्रतीतिमें आता है कि जिसमे ज्ञानशक्ति विद्यमान है 
उसको घटके पास बंठकर घटके देखने विचारनेपर घटज्ञानरूप इस ज्ञानकी पर्याय 
परिणमती है। इसलिए स्याद्वाद वस्तुका साधक है, एकान्तपना वस्तका नाश- 
कर्ता है ॥२-२४८॥। 
( गाई लविक्रीडित ) 

विश्व ज्ञानमिति प्रतक्‍्य सकल॑ दृष्टवा स्वतत्त्वाशया 

भृत्वा विश्वमयः पशु: पश्रिव स्वच्छन्दमाचेष्टते । 

यत्तत्तत्पररूपतो न तदिति स्याद्वाददर्शो पन- 

विश्वादूभिशन्नमविश्वविश्वघटितं तस्य स्वतर्त्वं स्पशेत (३ २४ ६॥९ 
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खण्डान्वय सहित अर्थ--भावाथे इस प्रकार है कि कोई मिथ्याहृष्टि ऐसा है जो 
ज्ञानको द्रव्यरूप मानता है, पर्यायरूप नहीं मानता है । इसलिए जिस प्रकार जीवद्रव्य- 


को ज्ञानवस्तुरूपसे मानता है उस प्रकार ज्ञेय जो पुदूगल धर्म अधर्म आकाश कालद्रव्य 
उनको भी ज्ञैय वस्तु नही मानता है, ज्ञानवस्तु मानता है। उसके प्रति समाधान इस 
प्रकार है कि ज्ञान जैयको जानता है ऐसा ज्ञानका स्वभाव है तथापि शेयवस्तु शेयरूप है, 
ज्ञानरूप नही है-- पशु. स्वच्छन्दं आचेष्टते” [ पशु! ] एकान्तवादी मिथ्याहृष्टि जीव 
[ स्वच्छन्दं ] स्वेच्छाचा ररूप-कुछ हेयरूप कुछ उपादेयरूप ऐसा भेद नही करता हुआ, 
समस्त त्रेलोक्य उपादेय ऐसी बुद्धि करता हुआ--[ आचेष्टते ] ऐसी प्रतीति करता हुआ 
निःशंकपने प्रवतेता है। किसके समान ? [ पशु) इव ] तियंश्चके समान । कैसा होकर 
प्रव्तेता है ? [ विश्वमयः भूत्वा ] 'अरहं विश्व” ऐसा जान आ्राप विश्वरूप हो प्रवतंता 
है । ऐसा क्‍यों है ? कारण कि “सकल स्वतत्त्वाशया दृष्ट्वा” [ सकले ] समस्त शेय- 
वस्तुको [ स्वतत्त्वाशया ] ज्ञानवस्तुकी बुद्धिरूपसे [ दृष्टूबा ] प्रगाढ प्रतीतिकर । ऐसी 
प्रगाढ प्रतीति क्‍यों होती है ? कारण कि “विद्वं ज्ञानं इति प्रतक्‍यें” त्लोक्यरूप जो 
कुछ है वह ज्ञानवस्तुरूप है ऐसा जानकर ।। भावार्थे इस प्रकार है कि ज्ञानवस्तु पर्यायरूप- 
से ज्ेयाकार होती है सो मिथ्यादृष्टि पर्यायरूप भेद नहीं मानता है, समस्त शैयकों ज्ञान- 
वस्तुरूप मानता है । उसके प्रति उत्तर इस प्रकार है कि ज्ञेयवस्तु ज्ञेयरूप है, ज्ञानरूप 
नही है । यही कहते है--“पुनः स्याद्वाददर्शी स्वतत्त्वं स्पृशेत्‌” [ पुनः ] एकान्तवादी जिस 
प्रकार कहता है उस प्रकार ज्ञानकों वस्तुपना नही सिद्ध होता है। स्याद्वादी जिस प्रकार 
कहता है उस प्रकार वस्तुपना ज्ञानको सधता है। कारण कि एकान्तवादी ऐसा मानता 
है कि समस्त ज्ञानवस्तु है, सो इसके माननेपर लक्ष्य-लक्षणका अभाव होता है, इसलिए 
लक्ष्य-लक्षणका अभाव होनेपर वस्तुकी सत्ता नही सधती है। स्याद्वादी ऐसा मानता है कि 
जश्ञानवस्तु है, उसका लक्षण है--समस्त ज्ञेयका जानपना, इसलिए इसके कहनेपर स्वभाव 
सधता है, स्वस्वभावके सधनेपर वस्तु सधती है, अतएव ऐसा कहा जो स्थाद्वाददर्शी 
[ खतत्त्वं स्पृशेत्‌ ] वस्तुको द्रव्य-पर्यायरूप मानता है, ऐसा स्याद्वाददर्शी श्र्थात्‌ अनेकांत- 
वादी जीव ज्ञान वस्तु है ऐसा साधनेके लिए समर्थ होता है । स्याह्गादी ज्ञानवस्तुको कैसी 
मानता है ? “विश्वात्‌ भिन्‍न॑ [ विश्वात्‌ ] समस्त शेयसे [ भिन्‍ने ] निराला है। और 
कंसा मानता है ? “अविश्वविश्वधटितं” [ अविश्व ] समस्त श्ेयसे भिन्नरूप [ विश्व ] 
अपने द्रव्य-गुणा-पर्यायसे [ घटित ] जेसा है वैसा भ्रनादिसे स्वयंसिद्ध निष्पन्न है--ऐसी 
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है शानवस्तु । ऐसा क्‍यों मानता है ? “यत्‌ तत्‌” जो जो वस्तु है “तत्‌ प्ररूपतः न ततू” 
बहू वस्तु पर वस्तुकी अपेक्षा वस्तुरूप नहीं है। भावार्थ इस प्रकार है कि जिस प्रकार 
ज्ञानवस्तु शेयरूपसे नही है, ज्ञानरूपसे है। उसी प्रकार शेयवस्तु भी ज्ञानवस्तुसे नहीं 
है, शेयवस्तुरूप है । इसलिए ऐसा श्रर्थ प्रगट हुआ कि पर्यायद्वारसे ज्ञान विश्वरूप है, 
द्रव्यद्वा रसे आपरूप है । ऐसा भेद स्याद्वादी अनुभवता है। इसलिए स्याद्वाद वस्तुस्वरूप- 
का साधक है, एकान्तपना वस्तुका घातक है ॥३-२४६॥ 

( ज्ञादू लविक्रीडित ) 


बाद्याथंग्रहणस्वभावभरतो विष्वग्विचित्रोल्लसद्‌ 
ज्ञेयाकारविशीर्णशक्तिरभितस्त्रुटअन्‌ पशुनेश्यति । 
एकद्रव्यतया सदा व्यूदितया भेदत्यर्म ध्वंसय- 

भेक॑ ज्ञाननबाधितानुभवन पश्यत्यनेकान्तवित्‌ ॥४-२४०॥॥ 


खण्डान्धय सहित अथे--भावाथे इस प्रकार है कि कोई एकान्तवादी मिश्याहृष्टि 
जीव पर्यायमात्रको वस्तु मानता है, वस्तुको नही मानता है, इसलिए ज्ञानवस्तु अनेक 
शेयको जानती है, उसको जानती हुई जशेयाकार परिणमती है ऐसा जानकर ज्ञानको 
अनेक मानता है, एक नही मानता है। उसके प्रति उत्तर इस प्रकार है कि एक ज्ञानको 
माने बिना अनेक ज्ञान ऐसा नहीं सधता है, इसलिए ज्ञानको एक मानकर अनेक मानना 
वस्तुका साधक है ऐसा कहते है--“पश्ु नश्यति” एकातवादी वस्तुको नहीं साध सकता 
है । कंसा है ? 'अभित. त्रुटथन्‌” जैसा मानता है उस प्रकार वह भूठा ठहरता है । और 
कैसा है ? “विष्वग्विचित्रोल्लसदज्ेयाकारविशीरणंशक्ति.” [ विश्वक्‌ ] जो श्रनन्त है 
[ विचित्र ] अनन्त प्रकारका है [ उल्लसत्‌ ] प्रगट विद्यमान है ऐसा जो [ ब्लेय ] छह 
द्रव्योंका समूह उसके [| आकार ] प्रतिबिम्बरूप परिणमी है ऐसी जो ज्ञानपर्याय 
[ विशीणशक्तिः ] एतावन्मात्र ज्ञान है ऐसी श्रद्धा करनेपर गल गई है वस्तु साधनेकी 
सामथ्ये जिसकी, ऐसा है मिथ्यादृष्टि जीव । ऐसा क्‍यों है? “बाद्यार्थग्रहरास्वभावभ रत:” 
[ ब्राह्माथ ] जितनी ज्ञेय वस्तु उनका [ ग्रहण ] जानपना, उसकी आकृतिरूष ज्ञानका 
परिणाम ऐसा जो है [ स्वभात्र ] वस्तुका सहज जो कि [ मरतः ] किसीके कंहनेसे वर्जा 
न जाय (छूटे नही) ऐसा अमिटपना, उसके कारण । भावार्थ इस प्रकार है कि ज्ञानका 
स्वभाव है कि समस्त ज्ञेयकोी जानता हुआा ज्ञेयके आकाररूप परिशामना । कोई एकांत- 
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बादी एतावन्मात्र वस्तुको जानता हुआ ज्ञानको अनेक मानता है। उसके प्रति स्याद्वादी 
ज्ञानका एकपना साधता है--“अनेकांतविद्‌ ज्ञानं एक पृश्यति” [ अनेकांतविद्‌ | एक 
सत्ताको द्रव्य-पर्यायरूप मानता है ऐसा सम्यग्हृष्टि जीव [ ब्वाने एक पश्यति ] शञानवस्तु 
यद्यपि पर्यायरूपसे अनेक है तथापि द्रव्यरूपसे एकरूप अनुभवता है । कैसा है स्याद्वादी ? 
“भेदअमं ध्वंसयन्‌” ज्ञान अनेक है ऐसे एकान्त पक्षको नहीं मानता है । किस कारणसे ? 
“एकद्रव्यतया” ज्ञान एक वस्तु है ऐसे अभिप्रायके कारण । कंसा है अभिप्राय ? “सदा 
व्युदितया” सर्वेकाल उदयमान है। कंसा है ज्ञान ? “अबाधितानुभवन” अखण्डित है 
अनुभव जिसमें, ऐसी है ज्ञानवस्तु ॥४-२५०॥॥ 


( शादू लविक्रीडित ) 
शेयाकारकलंकमेचकचिति प्रक्षालनं कल्पय- 
न्नेकाकारचिकोी्ंयास्फुटमपि ज्ञानं पशुनेच्छति । 
वेचित्ये 5प्यविचित्रतामुपगतं ज्ञानं स्वतःक्षालितं 
पर्यायेसतदनेकतां परिमृशन्पश्यत्यनेकांतवित्‌ ॥५-२५१॥ 


खण्डान्बय सहित अर्थ--भावार्थ इस प्रकार है कि कोई मिथ्याहृष्टि एकांतवादी 
ऐसा है कि वस्तुको द्रव्यरूप मात्र मानता है, पर्यायरूप नहीं मानता है। इसलिए ज्ञानको 
निरविकल्प वस्तुमात्र मानता है, ज्ञेयाकार परिणतिरूप ज्ञानकी पर्याय नही मानता है, 
इसलिए ज्ञैध वस्तुको जानते हुए ज्ञानका अशुद्धपना मानता है। उसके प्रति स्याद्वादी 
ज्ञानका द्रव्यकूप एक पर्यायरूप अ्रनेक ऐसा स्वभाव साधता है ऐसा कहते हैं--“पशु: ज्ञान 
न इच्छति” [ पशु! | एकान्तवादी मिथ्याहृष्टि जीव [ ज्ञानं ] ज्ञानमात्र जीववस्तुको 
[ न इच्छति ] नहीं साध सकता है--भ्रनुभवगोचर नही कर सकता है । कैसा है ज्ञान ? 
स्फुटं अपि' प्रकाशरूपसे प्रगट है यद्यपि । कैसा है एकातवादी ? “प्रक्षालनं कल्पयन्‌” 
कलंक प्रक्षालनेका अभिप्राय करता है । किसमें ? “जेयाकारकलडुमेचकचिति” [ शेय ] 
जितनी जैयवस्तु है उस [ आकार |] ज्ञेयकोी जानते हुए हुआ है उसकी आकृतिरूप ज्ञान 
ऐसा जो [ कलंक ] कलंक़ उसके कारण [ मेचक ] ग्शुद्ध हुआ है, ऐसी है [ चिति ] 
जीववस्तु, उसमें । भावार्थ इस प्रकार है कि ज्ञेयको जानता है ज्ञान, उसको एकांतवादी 
मिथ्याहृष्टि जीव स्वभाव नहीं मानता है, अ्रशुद्धपनेरूपसे मानता है। एकान्तवादीका 
अभिप्राय ऐसा क्‍यों है ? 'एकाकारचिकीषेया” क्योंकि [ एकाकार ] समस्त ज्ञेयके 

श्८ 
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जानपनेसे रहित होता हुआ निर्विकल्परूप ज्ञानका परिणाम [ चिकीषेया ] जब ऐसा 
होवे तब ज्ञान शुद्ध है ऐसा है अ्रभिप्राय एकांतवादीका । उसके प्रति एक-अनेकरूप ज्ञानका 
स्वभाव साधता है स्याद्वादी सम्यग्हष्टि जीव--“अनेकांतविद ज्ञानं पश्यति” [ अनेकांत- 
विद ] स्याह्वादी जीव [ ज्ञानं ] ज्ञानमात्र जीववस्तुको [ पश्यति ] साध सकता है- 
अनुभव कर सकता है। कंसा है ज्ञान ? “स्वत: क्षालित” सहज ही शुद्धस्वरूप है । 
स्थाद्रादी ज्ञाकों केसा जानकर अनुभवता है ? “तत्‌ वेचित्ये श्रपि अविचित्नतां पर्याय: 
अनेकतां उपगतं परिमृशन्‌” [ तत्‌ ] ज्ञानमात्र जीववस्तु [ बेचित्ये अपि अविचित्रतां ] 
अनेक ज्ञेयाका रकी अपेक्षा पर्यायरूप अनेक है तथापि द्रव्यरूप एक है, [ पर्याय: अनेक्ता 
उपगतं ] यद्यपि द्रव्यरूप एक है तथापि अनेक ज्ञेयाकाररूप पर्यायकी अपेक्षा अनेकपनाको 
प्राप्त होती है ऐसे स्वरूपको अनेकातवादी साध सकता है-अनुभवगोचर कर सकता है। 
[ परिमृशन ] ऐसी द्रव्यरूप पर्यायरूप वस्तुको अनुभवता हुआ स्थाह्वादी ऐसा नाम 
प्राप्त करता है ॥५-२५१॥ 
( शादू लविक्रीडित ) 


प्रत्यक्षालिखितस्फुटस्थिरपरद्रव्यास्तितावज्चित: 
स्वद्रृव्यानवलोकनेन परितः शून्यः पशुनेश्यति । 
स्वव्रव्यास्तितया निरूप्य निपुण्ण सद्य: समुन्मज्जता 

स्थाद्वादी तु विशुद्धधोधमहसा पूर्णो भवन जीवति ।६-२५२। 


खण्डान्यय सहित अथ--भावार्थ इस प्रकार है कि कोई एकान्तवादी मिथ्याहृष्टि 
ऐसा है जो पर्यायमात्रको वस्तुरूप मानता है, इसलिए ज्ञेयको जानते हुए ज्ञेयाकार 
परिरामी है जो ज्ञानकी पर्याय उसका, ज्ञेयके अस्तित्वपनेसे अस्तित्वपना मानता है, ज्ञेयसे 
भिन्न तिविकलप ज्ञानमात्र वस्तुको नही मानता है । इससे ऐसा भाव प्राप्त होता है कि 
परद्रव्यके अस्तित्वसे ज्ञानका अस्तित्व है, ज्ञानके ग्रस्तित्वसे ज्ञानका अस्तित्व नही है। 
उसके प्रति उत्तर इस प्रकार कि ज्ञानवस्तुका अपने अस्तित्वसे श्रस्तित्व है । उसके भेद 
चार हैं--ज्ञानमात्र जीववस्तु स्वद्रव्यपने अस्ति, स्वक्षेत्रन अ्रस्ति, स्वकालपने अस्ति, 
स्वभावपने अस्ति । परद्रव्यपने नास्ति, परक्षेत्रपने नास्ति, परकालपने नास्ति, परभाव- 
पने नास्ति । उनका लक्षगा--स्वद्रव्य-निविकल्प मात्र वस्तु, स्वक्षेत्र-आधारमात्र बस्तु- 
का प्रदेश, स्वकाल-वस्त॒मात्रकी मूल अवस्था, स्वभाव-बस्तुकी मूलकी सहज शक्ति । 
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पर द्रव्य-सविकल्प भेद-कल्पना, परक्षेत्र-जों वस्तुका आधारभूत प्रदेश निविकल्प वस्तु- 
मात्ररूपसे कहा था वही प्रदेश सविकल्प भेद कल्पतासे परप्रदेश बुद्धिगोचररूपसे कहा 
जाता है । परकाल-द्वव्यकी मूलकी निविकल्प अ्रवस्था, वही अ्रवस्थान्तर भेदरूप कल्पना- 
से परकाल कहलाता है। परभाव-द्रथ्यकी सहज शक्तिके पर्यायरूप अनेक भ्रंश द्वारा 
भेदकल्पना, उसे परभाव कहा जाता है । “पशु: नश्यति” एकान्तवादी मिथ्यादृष्टि जीव 
जीवस्वरूपको नहीं साध सकता है। कंसा है? “परितः शुन्य:” सर्व प्रकार 
तत्त्वज्ञानसे शून्य है। किस कारण से ? “स्वद्रव्यानवलोकनेन” [ स्वद्रव्य ] निव्िकल्प 
वस्तुमात्रके [ अनवलोकनेन ] नहीं प्रतीति करनेके कारण । और कसा है? 
“प्रत्यक्षलिखितस्फुटस्थिरपरद्रव्यास्तितावश्वित: [ प्रत्यक्ष ] श्रसहायरूपसे [ आलिखित ] 
लिखे हुएके समान [ स्फूठ ] ज॑सेका तैसा [ स्थिर ] भ्रमिट जो [ परद्रव्य ) ज्ञेयाकार 
ज्ञानका परिणाम उससे माना जो [ अस्तिता ) अस्तित्व उससे [ बश्बितः ] ठगा गया है 
ऐसा है एकान्तवादी मिथ्याहृष्टि जीव । तु स्याद्वादी पूर्णो भवन्‌ जीवति” [ तु ] एकांत- 
वादी कहता है उस प्रकार नहीं है [ स्थाह्ादी ] सम्यग्दष्टि जीव [ पूर्णो भबन ] पूर्ण 
होता हुआ [ श्लीवति | ज्ञानमात्र जीववस्तु है ऐसा साध सकता है-अनुभव कर सकता 
है । किसके द्वारा ? “स्वद्रव्यास्तितया” [ स्वद्रव्य ] निविकल्प ज्ञानशक्तिमात्र वस्तु 
उसके [ अस्तितया ) अस्तित्वपनेके द्वारा । क्‍या करके ? “निपुणं निरूप्य” ज्ञानमात्र 
जीववस्तुका अपने अ्रस्तित्वसे किया है अनुभव जिसने ऐसा होकर। किसके द्वारा ? 
“विशुद्धोधमहसा” [ बिशुद्ध ] निर्मेल जो [ बोध ] भेदज्ञान उसके [ महसता ] प्रतापके 
द्वारा । कैसा है ? “सद्यः समुन्मज्जता” उसी कालमें प्रगट होता है ॥।६-२५२॥ 
( जादू लक्करीडित ) 

सर्वद्रव्यमयं प्रपद्य पुरुष दुर्वासनावासितः 

स्वद्रव्यध्रामत: पशु: किल परद्रव्येषु विभ्राम्यति । 

स्थाद्गादी तु समस्तवस्तुषु परद्रव्यात्मना नास्तितां 

जानन्निर्मलशुद्योधभमहिसा स्वद्रव्यमेवाभ्येत्‌ ॥७-२५३॥॥ 

खण्डान्बय सदित अथ--भावार्थ इस प्रकार है कि कोई मिथ्यादृष्टि जीव ऐसा 

है जो वस्तुको द्रव्यरूप मानता है, पर्यायरूप नहीं मानता है, इसलिए समस्त ज्ञेय वस्तु 
ज्ञानमें गमित मानता है। ऐसा कहता है---उष्णको जानता हुआ ज्ञान उष्ण है, शीतल- 
को जानता हुग्ना ज्ञान शीतल है । उसके प्रति उत्तर इस प्रकार है कि ज्ञान ज्ञैयका 
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ज्ञायकमात्र तो है, परन्तु शेयका गुण ज्ेयमें है, ज्ञानमें शेयका गुण नहीं है। वही कहते 
हैं-“किल पशु: विशाम्पति” [ किल ] श्रवश्य कर [ पश्ञु ] एकान्तवादी मिथ्याहृष्टि 
जोब [ विश्राम्यति ] वस्तु स्वरूपको साधनेके लिए असमर्थ होता हुआ अत्यन्त खेदखिन्न 
होता है । किस कारणसे ? “परद्रव्येषु स्वद्रव्यभ्रमत:” [ परद्रव्येषु ] ज्ञेयको जानते हुए 
ज्ञेयकी ग्राकृतिरूप परिगामता है ज्ञान, ऐसी जो ज्ञानकी पर्याय, उसमें [ स्वद्रव्य ] निवि- 
कल्प सत्तामात्र ज्ञानवस्तु होनेकी [ भ्रमतः ] होती है भ्रांति । भावार्थ इस प्रकार है कि 
जिस प्रकार उष्णको जानते हुए उष्णकी आक्रतिरूप ज्ञान परिणमता है ऐसा देख कर 
ज्ञानका उष्णस्वभाव मानता है मिथ्याहष्टि जीव । कसा होता हुआ ? “दुर्वासनावासित:” 
[ दर्वासना ] अनादिका मिथ्यात्व संस्कार उससे [ वासितः ] हुआ है स्वभावसे भ्रष्ट ऐसा । 
ऐसा क्‍यों है ? “सर्वंद्रव्यमय पुरुष प्रपद्य [ सबंद्रव्य | जितने समस्त द्रव्य हैं उनका जो 
द्रव्यपना [ मय ] उस मय जीव है ग्रर्थात्‌ उतने समस्त स्वभाव जीवमें हैं ऐसा [ पुरुष ] 
जीव वस्तुको [ प्रपग्न | प्रतीतिरूप मान कर । ऐसा मिथ्याहष्टि जीव मानता है। “तु 
स्थाद्गादी स्वद्रव्य आश्रयेत्‌ एव” [ तु ] एकान्तवादी मानता है वैसा नहीं है, स्याद्वादी 
मानता है वसा है। यथा स्थाह्रादी ] अनेकान्तवादी [ स्वद्रव्यं आश्रयेत्‌ ] ज्ञानमात्र 
जीववस्तु ऐसा साध सकता है-अनु भव कर सकता है । सम्यग्हष्टि जीव [ एवं ] ऐसा ही 
है । कैसा है स्थाद्वादी ? “समस्तवस्तुषु परद्रव्यात्मना नास्तिता जानन्‌” [ समस्तवस्तुषु ] 
ज्ञानमें प्रतिबिम्बित हुआ है समस्त ज्ेयका स्वरूप, उसमें [ परद्रव्यात्मना ] ग्रनुमवता है 
ज्ञानवस्तुसे भिन्नपना, उसके कारण [ नास्तितां जानन्‌ ] नास्तिपना अनुभवता हुआ । 
भावार्थ इस प्रकार है कि समस्त ज्ञेय ज्ञानमें उद्दीपित होता है परन्तु शेयरूप है, ज्ञानरूप 
नही हुआ है । कैसा है स्याद्वादी ? “निर्मेलशुदबोधमहिमा” [ निर्मल ] मिथ्यादोपसे 
रहित तथा [ शुद्ध ] रागादि अशुद्ध परिणतिसे रहित ऐसा जो [ बोध ] अनुभवज्ञान 
उससे है [ महिमा ] प्रताप जिसका ऐसा है ।॥७-२५३॥ 


( शादू लविक्रीडित ) 
भिन्‍नक्षेत्ननिषण्णबोध्यनियतव्यापारनिष्ठ: सदा 
सोदत्येव बहि: पतंतमभितः पश्यन्पमांस पशः । 


स्वक्षेत्रास्ततया निरुद्धरभस: स्थाद्वादवेदी पन- 
स्तिष्टत्यात्मनिखातबोध्यनियतव्यापारशक्तिभंवन ।८-२५४। 
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खण्डान्वय सहित अर्थ--भावार्थ इस प्रकार है कि कोई मिथ्याहृष्टि जीव ऐसा 
है कि जो वस्तुकों पर्यायरूप मानता है, द्रव्यरूप नहीं मानता है, इसलिए जितना समस्त 
बस्तुका है आधारभूत प्रदेशपुश्न, उसको जानता है ज्ञान । जानता हुआ उसकी आक्ृतिरूप 
परिणमता है ज्ञान । इसका नाम परक्षेत्र है। उस क्षेत्रकों ज्ञानका क्षेत्र मानता है। 
एकांतवादी मिथ्याहृष्टि जीव उस क्षेत्रसे सवंथा भिन्न है चेतन्य प्रदेशमात्र ज्ञानका क्षेत्र, 
उसे नहीं मानता है। उसके प्रति समाधान ऐसा कि ज्ञान वस्तु परक्षेत्रको जानती है 
परन्तु अपने क्षेत्ररूप है। परका क्षेत्र ज्ञानका क्षेत्र नही है। वही कहते है--“पशु: 
सीदति एव” [ पशु) ] एकान्तवादी मिथ्याहष्टि जीव [ सीदति ) श्रोलोंके समान 
गलता है । ज्ञानमात्र जीववस्तु है ऐसा नहीं साध सकता है। [ एवं ] निश्चयसे ऐसा 
ही है । कैसा है एकान्तवादी ? “भिन्नक्षेत्रनिषण्णबोध्यनियतव्यापारनिष्ठ-” [ मिन्नत्षेत्र ] 
अपने चंतन्य प्रदेशसे अन्य है जो समस्त द्रव्योंका प्रदेशपुज्न उससे [ निषण्ण ] उसकी 
आकृतिरूप परिणमा है ऐसा जो [ बोध्यनियतव्यापार ] ज्ञेय-ज्ञायकका अवश्य सम्बन्ध, 
उसमें [ निष्ठः ] निष्ठ है श्र्थात्‌ एतावन्मात्रको जानता है ज्ञानका क्षेत्र, ऐसा है एकान्त- 
वादी मिथ्यादृष्टि जीव । सदा” अ्रनादि कालसे ऐसा ही है। और कंसा है मिथ्यादृष्टि 
जीव ? “अभित: बहि: पतन्त पुमांसं पश्यन्‌” [ अभित) ] मूलसे लेकर [ बहिः पतन्त | 
परक्षेत्ररूप परिणमा है ऐसे [ पुर्मांस ] जीववस्तुको [ पश्यन्‌ ] मानता है-अनु भवता है, 
ऐसा है मिथ्यादृष्टि जीव । “पुनः स्याद्वादवेदी तिष्ठति” [ पुना ] एकान्‍्तवादी जैंसा 
कहता है वसा नही है किन्तु [ स्थाद्ादवेदी ] अनेकान्तवादी [ तिष्ठति ] जैसा मानता 
है वैसी वस्तु है। भावार्थ इस प्रकार है कि वह वस्तुको साध सकता है। कंसा है 
स्याद्वादी १ “स्वक्षेत्रास्तितया निरुद्धरभस ” [ स्वक्षेत्र ] समस्त परद्रव्यसे भिन्न श्रपने 
स्वरूप चैतन्यप्रदेश उसकी [ अस्तितया ] सत्तारूपसे [ निरुद्धर्मतः ] परिणामा है 
ज्ञानका सर्वेस्व जिसका, ऐसा है स्थाद्ादी। और कंसा है ? “आत्मनिखातबोध्यनियत 
व्यापारशक्ति. भवन्‌” [ आत्म ] ज्ञानवस्तुमें [ निखात ] ज्ञेय प्रतिबिम्बरूप है जो ऐसा 
[ बोध्यनियतव्यापार ] ज्ञेय-ज्ञायकरूप अवश्य सम्बन्ध, ऐसा [ शक्तिः ] जाना है ज्ञान- 
वस्तुका सहज जिसने ऐसा [ भबन्‌ ] होता हुआ । भावार्थ इस प्रकार है कि ज्ञानमात्र 
जीव वस्तु परक्षेत्रकों जानता है ऐसा सहज है । परन्तु अपने प्रदेशोंमें है पराये प्रदेशों 
में नही है ऐसा मानता है स्याद्वादी जीव, इसलिए वस्तुको साध सकता है-अनुभव कर 
सकता है ॥॥८-२५४।॥। 
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(शादू लविक्रीडित ) 
स्वक्षेत्रस्थितये पृथग्विधपरक्षेत्रस्थितार्थोज््नात्‌ 
तुच्छीभय पशु: प्रणश्यति चिदाकारान्‌ सहार्थवंसन्‌ । 
स्याद्वादी तु बसन्‌ स्वधामनि परक्षेत्रे विदन्नास्तितां 
त्यक्तार्थो5पि न तुच्छतामनुभवत्याकारकर्षो परान्‌ ॥ ४-२५५॥ 


खण्डान्वय सहित अर्4--भावार्थ इस प्रकार है कि कोई मिथ्याहृष्टि एकान्त- 
वादी जीव ऐसा है कि वस्तुको द्रव्यरूप मानता है, पर्यायरूप नहीं मानता है, इसलिए 
ज्ञेय वस्तुके प्रदेशोंको जानता हुआ ज्ञानकों अशुद्धपना मानता है । ज्ञानका ऐसा ही 
स्वभाव है-वह ज्ञानकी पर्याय है ऐसा नही मानता है । उसके प्रति उत्तर ऐसा कि 
ज्ञान वस्तु अपने प्रदेशोमे है, ज्ञेयके प्रदेशोंको जानती है ऐसा स्वभाव है, अशुद्धपता 
नही है ऐसा मानता है स्याद्वादी | यही कहते है-- पशु: प्रणश्यति” [ पशु) ] एकान्त- 
वादी मिथ्यादृष्टि जीव [ प्रणश्यति ] वस्तुमात्र साधनेसे भ्रष्ट है-अनुभव करनेसे भ्रष्ट है। 
कसा होकर भ्रष्ट है ? “तुच्छीभूय” तत्त्वज्ञानसे शून्य होकर । और कैसा है ? “अर्थे: 
सह चिदाकारान्‌ वमन्‌” [ अ्थें! सह ] ज्ञानगोचर है जो ज्ञेयके प्रदेश उनके साथ 
[ चिदाकारान ] ज्ञानकी क्षक्तिको अथवा ज्ञानके प्रदेशोको [ बमन्‌ ] मूलसे वमन किया 
है अर्थात्‌ उनका नास्तिपना जाना है जिसने ऐसा है । और कंसा है ? “प्ृथरिवधिपर- 
क्षेत्रस्थितार्थोज्मनात्‌” [ पृथम्िधि ] पर्यायरूप जो [ परक्षेत्र ] ज्ेय वस्तुके प्रदेशोको 
जानते हुए होती है उनकी आकृतिरूप ज्ञानकी परिणति उसरूप [ स्थित ] परिणमती 
जो [ अर्थ ] ज्ञानवस्तु उसको [ उज्ञनात्‌ ] ऐसा ज्ञान अशुद्ध है ऐसी बुद्धि कर त्याग 
करता हुआ, ऐसा है एकान्तवादी । किसके निमित्त जैय परिणति ज्ञानको हेय करती 
है ? “स्वक्षेत्रस्थितये” [ स्क्षेत्र ] ज्ञानके चेतन्य प्रदेशकी [ स्थितये ] स्थिरताके 
निमित्त । भावार्थ इस प्रकार है कि ज्ञानवस्तु ज्ञेयके प्रदेशोके जानपनासे रहित होवे तो 
शुद्ध होवे ऐसा मानता है एकान्तवादी मिथ्याहृष्टि जीव । उसके प्रति स्याद्वादी कहता 
है-- तु स्याद्वादी तुच्छता न अनुभवति” [ तु ] एकान्तवादी मानता है बसा नही है, 
स्थाद्मादी मानता है वसा है। [ स्याह्मादी ] अनेकान्तदृष्टि जीव [ तुच्छ॒तां ] ज्ञानवस्तु 
ज्ञेयके क्षेत्रको जानती है, अपने प्रदेशोंसे सवंथा शून्य है ऐसा [ न अनुभवति ] नहीं 
मानता है । ज्ञानवस्तु जैयके क्षेत्रको जानती है, ज्ञेय क्षेत्ररूप नही है ऐसा मानता है। 
कंसा है स्याद्वादी ? त्यक्तार्थे, अपि” ज्ञेय क्षेत्रकी आकृतिरूप परिणमता है ज्ञान ऐसा 
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मानता है तो भी ज्ञान अपने क्षेत्ररूप है ऐसा मानता है। और कंसा है स्याद्वादी ? 
“स्वधामनि वसन्‌” ज्ञान वस्तु अपने प्रदेशोमें है ऐसा अनुभवता है। और कसा है ? 
“परक्षेत्रे नास्तिता विदन्‌” [ परक्षेत्रे | ज्ेय वस्तुकी श्राकृतिरूप परिणमा है ज्ञान उसमें 
[ जास्तितां विदन्‌ ] नास्तिपना मानता है भ्रर्थात्‌ जानता है तो जानो तथापि एतावन्मात्र 
ज्ञानका क्षेत्र नही है ऐसा मानता है स्याह्रादी । और कसा है ? “परात्‌ आकारकर्षी' 
परक्षेत्रकी आकृतिरूप परिणमी है ज्ञानकी पर्याय, उससे भिन्न रूपसे ज्ञानवस्तुके प्रदेशोंका 
अनुभव करनेमें समर्थ है, इसलिए स्याद्वाद वस्तुस्वरूपका साधक, एकान्तपना बस्तु- 
स्वरूपका घातक । इस कारण स्याद्वाद उपादेय है ॥6-२५५॥। 


( शादू लविक्रीडित ) 


पूर्वालस्बितबोध्यनाशसभमये ज्ञानस्य नाशं विदन्‌ 

सोदत्येव न किडिचनापि कलयज्नत्यन्ततुच्छः पशु: । 

ग्रस्तित्वं निजकालतो 5स्य कलयमन्‌ स्याद्वादवेदी पुनः 
पर्णस्तिष्ठति बाह्यवस्तुष मुहुभ्‌ त्वा विनश्यत्स्वपि ॥१०-२५६॥ 


खण्डान्बय सहित अथ--भावार्थ इस प्रकार है कि कोई मिथ्यादृष्टि जीव 
ऐसा है जो वस्तुको पर्यायमात्र मानता है, द्रव्यरूप नही मानता है। तिस कारणा ज्ञेय 
वस्तुके अतीत अनागत वर्तमान कालसम्बन्धी अ्रनेक अवस्थाभेद हैं, उनको जानते हुए 
ज्ञानके पर्यायरूप अनेक अवस्था भेद होते है। उनमें ज्ञेयसम्बन्धी पहला अवस्थाभेद 
विनशता है। उस ग्रवस्थाभेदके विनाश होनेपर उसकी आकृतिरूप परिणमा ज्ञान- 
पर्यायका अ्रवस्थाभेद भी विनशता है। उसके-पग्रवस्थाभेदके विनाश होनेपर एकान्त- 
बादी मुलसे ज्ञान वस्तुका विनाश मानता है। उसके प्रति समाधान इस प्रकार है कि 
ज्ञानवस्तु अवस्थाभेदद्वारा विनशती है, द्रव्यरपसे विचारनेपर अपना जानपनारूप 
झ्वस्थाद्वारा झाश्वत है, न उपजती है न विनशती है ऐसा समाधान स्याद्वादी करता 
है । यही कहते हैं-- 'पशु. सीदति एव” [ पशुः ]) एकान्तवादी [ सीदति ] वस्तुके 
स्वरूपको साधनेके लिए भ्रष्ट है। [ एवं ] अ्रवश्य ऐसा है। कसा है एकान्तवादी ? 
“पग्रत्यन्ततुच्छ:'' वस्तुके अस्तित्वके ज्ञानसे भ्रति ही शून्य है। और कैसा है ? “न 
किझचन अपि कलयन्‌ [ न किज्वन ] ज्ञेय अ्रवस्थाका जानपनामान्र ज्ञान है, उससे 
भिन्न कुछ वस्तुरूप ज्ञानवस्तु नहीं है [ अपि ] अशमात्र भी नहीं है। [| कलयन्‌ ] 
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ऐसी अनुभवरूप प्रतीति करता है। और कसा है ? “पूर्वालम्बितबोध्यनाशसमये ज्ञानस्य 
नाश विदन” [ पूष्ष ) किसी पहले अवसरमे [ आलम्बित ] जानकर उसकी आकृतिरूप 
हुई जो [ बोध्य ] ज्ञेयाकार ज्ञानपर्याय उसके [ नाशसमय्रे ] विनाशसम्बन्धी किसी अन्य 
अवसरमें [ ज्ञानस्य ] ज्ञानमात्र जीववस्तुका [ नाश विदन ] नाश मानता है। ऐसा है 
एकान्तवादी मिथ्यादृष्टि जीव । उसको स्याद्वादी सम्बोधन करता है-- पुनः स्याद्वादवेदी 
पूर्ण: तिष्ठति” [ पुन! ] एकान्तदृष्टि जिस प्रकार कहता है उस प्रकार नहीं है, 
स्याद्वादी जिस प्रकार मानता है उस प्रकार है - [ स्पाद्गादवेदी ] भ्रनेकान्त अनुभवशील 
जीव [ पूण तिष्ठति ] त्रिकालगोचर ज्ञानमात्र जीववस्तु ऐसा अनुभव करता हुआ उस 
पर दृढ है । कसा दृढ है ? “बाह्यवस्तुषु मुहुः भूत्वा विनश्यत्सु अपि” [ बाह्मवस्तुषु ] 
समस्त शेय अ्रथवा ज्ञेयाकार परिणमे ज्ञानपर्यायके अनेक भेद सो वे [ मुह भृत्वा ] 
गनेक पर्यायरूप होते है [ विनश्यत्सु अपि ) अनेक बार विनाशको प्राप्त होते है तो 
भी दृढ़ रहता है। और कैसा है ? “अस्य निजकालत: अस्तित्व कलयन्‌” [ अस्य ] 
ज्ञानमात्र जीववस्तुका [ निजकालतः ] त्रिकाल शाश्वत ज्ञानमात्र अवस्थासे [ अस्तित्व॑ 
कलयन ] वस्तृपना श्रथवा अस्तिपना अनुभवता है स्याद्वादी जीव ॥ १०-२५६॥ 


( शादू लविक्रीडित ) 


अ्र्थालम्बनकाल एवं कलयन्‌ ज्ञानस्य सत्त्वं बहि- 
जेयालम्बनलालसेन मनसा आम्यन्‌ पशुनेश्यति । 

नास्तित्वं परकालतो 5स्थ कलयन्‌ स्याद्वादवेदी पुन- 
स्तिष्ठत्यात्मनिखातनित्यसह॒जज्ञानेकपु जी भवन्‌ ॥११-२५७॥॥ 


खण्डान्वय सहित अर्थ--भावार्थ इस प्रकार है कि कोई मिथ्यादृष्टि एकान्त- 
वादी ऐसा है जो वस्तुको द्रव्यमात्र मानता है, पर्यायरूप नही मानता है, इसलिए ज्ञेयकी 
अनेक अवस्थाओको जानता है ज्ञान । उनको जानता हुआ उन आकृतिरूप परिणमता 
है ज्ञान । ये समस्त है ज्ञानकी पर्याय, उन पर्यायोको ज्ञानका अस्तित्व मानता है 
मिथ्यादृष्टि जीव । उसके प्रति समाधान इस प्रकार है कि ज्ञेयकी आाकृतिरूप परिणमती 
हुई जितनी ज्ञानकी पर्याय है उनसे ज्ञानका अस्तित्व नही है ऐसा कहते हैं--“ पशु: 
नश्यति” [ पशु) | एकान्तवादी [ नश्यति ) वस्तुस्वरूपकों साधनेसे भ्रष्ट है। कैसा है 
एकान्तवादी ? “ज्ैेयालम्बनलालसेन मनसा बहि अ्राम्यन्‌” [ ब्ैेय ] समस्त द्रव्यरूप 
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[ आलम्बन ] ज्ेयके अवसर ज्ञानकी सत्ता ऐसा निश्चयरूप [ लालसेन ] है अरभिप्राय 
जिसका ऐसे [ मनसा ] मनसे [ बहिः आम्यन्‌ ] स्वरूपसे बाहर उत्पन्न हुआ है भ्रम 
जिसको ऐसा है। ओर कैसा है ? “अर्थालम्बनकाले ज्ञानस्थ सत््वं कलयन्‌ एव” [अर्थ] 
जीवादि समस्त ज्ञेय वस्तुको [ आलम्बन ] जानते [ काले ] समय ही [ ब्ञानस्थ ] शान- 
मात्र वस्तुकी [ सत्तं ] सत्ता है [ कलयन्‌ ) ऐसा अनुभव करता है। [ एब ) ऐसा 
ही है। उसके प्रति स्याद्वादी बस्तुकी सिद्धि करता है--“पुन: स्याद्वादवेदी तिष्ठ॑ति” 
[ पुन) ] एकान्तवादी जैसा मानता है वैसा नही है, जैसा स्याद्गादी मानता है वैसा है । 
[ स्याद्वादवेदी ] भ्रनेकान्तवादी [ तिष्ठति ] वस्तस्वरूप साधनेके लिए समर्थ है। कंसा है 
स्याद्रादी ? अस्य परकालतः नास्तित्वं कलयन्‌” [ अस्य ) ज्ञानमात्र जीव वस्तुका 
[ परकालत) ] शेयावस्थाके जानपने से [ नास्तित्वं ] नास्तिपना है ऐसी | कलयन ] 
प्रतीति करता है। स्याह्वादी । और कंसा है ? “झ्रात्मनिखातनित्यसहजज्ञानकपुश्नीभवन्‌” 
[ आत्म ] ज्ञानमात्र जीववस्तुमें [ निखात ] भ्रनादिसे एक वस्तुरूप [ नित्य ] भ्रविनदवर 
[ सहज ] उपाय बिना द्रव्यके स्वभावरूप ऐसी जो [ ज्ञान ] जानपनारूप शक्ति तद्गप 
[ एकपुन्नीभवन्‌ ] मैं जीव वस्तु हूँ, ग्रविनशवर ज्ञानस्वरूप हूं ऐसा अनुभव करता हुआ । 
ऐसा है स्याह्वादी ॥११-२५७॥ 


( शादू लविक्रीडित ) 


विश्रान्तः परभावभावकलना त्ित्यं बहिवंस्तुषु 

नश्यत्येव पशु: स्वभावमहिसन्येकान्तनिश्चेतन: । 
सर्वस्मान्नियतस्वभावभवनज्ञानादिभक्तो भवन्‌ 

स्थाह्ादी तु न नाश मेति सहजस्पष्टीकृतप्रत्ययः ॥॥१२-२५८॥ 


खण्डान्वय सहित अर्थ--भावार्थ इस प्रकार है कि कोई एकान्तवादी मिथ्या- 
दृष्टि जीव ऐसा है कि वस्तुकों पर्यायमात्र मानता है, द्रव्यरूप नही मानता है, इसलिए 
जितनी समस्त ज्ञेय वस्तुओंके जितने हैं शक्तिरूप स्वभाव उनको जानता है ज्ञान । 
जानता हुआ उनकी आकृतिरूप परिणमत्ता है। इसलिए ज्ञेयकी शक्तिकी आकृतिरूप हैं 
ज्ञानकी पर्याय, उनसे ज्ञानवस्तुकी सत्ताको मानता है। उनसे भिन्न है अपनी शक्तिकी 
सत्तामात्र उसे नहीं मानता है। ऐसा है एकान्तवादी । उसके प्रति स्याह्ादी समाधान 
करता है कि ज्ञान मात्र जीववस्तु समस्त ज्ञेयशक्तिको जानती है ऐसा सहज है। परन्तु 
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ग्रपनी ज्ञानदाक्तिसे अध्तिरूप है ऐसा कहते है-- पशु: नश्यति एव” [ पशु) | एकान्त- 
बादी [ नश्यति ] वस्त॒ुकी सत्ताको साधनेसे भ्रष्ट है। [ एवं ] निशचयसे । कैसा है 
एकास्तवादी ? “बहिः वस्तुषु नित्यं विश्वान्त:” [ बह”ि। वस्तुषु ) समस्त ज्ञेय वस्तुकी 
अनेक शक्तिकी आकृतिरूप परिणमी है ज्ञानकी पर्याय, उसमें [ नित्य विश्रान्तः | सदा 
विश्रान्त है अर्थात्‌ पर्यायमात्रकों जानता है ज्ञानवस्तु, ऐसा है निश्चय जिसका ऐसा हे । 
किस कारणसे ऐसा है ? “परभावभावकलनात्‌” [ परभाव ] ज्ञेयकी शक्तिकी आकृति- 
रूप है ज्ञानकी पर्याय उसमे [ भावकलनात्‌ ) अवधार किया हैँ ज्ञानवस्तुका अस्तिपना 
ऐसे भूठे अभिप्रायके कारण | और कैसा है एकातवादी ? “स्वभावमहिमनि एकान्त- 
निरचेतन.” [ स्वभाव ] जीवकी ज्ञानमात्र निजशक्तिके [ महिमनि ] भ्रनादिनिधन शाइवत 
प्रतापमें [ एकांतनिश्चेतनः ] एकान्तनिर्चेतन है भ्रर्थात्‌ उससे सर्वथा शुन्य है । भावार्थ 
इस प्रकार है कि स्वरूपसत्ताको नही मानता है ऐसा है एकान्तवादी, उसके प्रति स्याद्वादी 
समाधान करता है--“तु स्यादह्वादी नाश न एत्ति” [ त्‌ ) एकान्‍्तवादी मानता है उस 
प्रकार नही है, स्याद्वादी मानता है उस प्रकार है । [ स्याद्वादी ] अनेकान्तवादी [ नाश ] 
विनाशको [ न एति ] नहीं प्राप्त होता है। भावार्थ इस प्रकार है कि ज्ञानमात्र वस्तुकी 
सत्ताको साध सकता है। कंसा है अनेकान्तवादी जीव ? “सहजस्पष्टीकृतप्रत्यय-' 
[ सहज ] स्वभाव शक्तिमात्र ऐसा जो अस्तित्व उस सम्बन्धी [ स्पष्टीकृत ) हृढ किया है 
[ प्रत्यय। ) अनुभव जिसने ऐसा है। और कंसा है ? “सर्वेस्मात्‌ नियतश््वभावभवनन्ञानात्‌ 
विभक्त' भवन्‌” [ मबस्मात्‌ ] जितने है [ नियतस्वभाव ] भ्रपनी अपनी शक्ति विराजमान 
ऐसे जो शेयरूप जीवादि पदार्थ उनकी [ भवन ] सत्ताकी आकृतिरूप परिणमी है ऐसी 
[ ज्ञानात्‌ ) जीवके ज्ञानग्ुणकी पर्याय, उनसे [ विभक्तः भवन्‌ | भिन्न है ज्ञानमात्रसत्ता 
ऐसा अनुभव करता हुआ ॥| १२-२५८॥। 
( शादू लविक्रीडित ) 

श्रध्यास्यात्मनि सर्वभावभवनं श॒द्धस्वभावच्यत 

सर्वेत्राप्पनिवारितो गतभयः स्वैरं पशः क्रोडति । 

स्थाह्रादी तु विशद्ध एवं लसति स्वल्य स्वभाव भरा- 

दारूढः परभावभाववि रहृव्यालोकनिष्कपित: ॥ १३-२५ ४।। 

खण्डान्बय सहित अथे--भावार्थ इस प्रकार है कि कोई एकान्तवादी मिध्याहृष्टि 

जीव ऐसा है जो वस्तुको द्रव्यमात्र मानता है, पर्यायरूप नहीं मानता है। इसलिए जितनी 
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हैं शैय वस्तु, उनकी अनन्त हैं शक्ति, उनको जानता है ज्ञान; जानता हुआ ज्ञेयकी शक्ति- 
की आकृतिरूप परिणमत्ता है, ऐसा देखकर जितनी ज्ञेयकी शक्ति उतनी ज्ञानवस्तु ऐसा 
मानता है मिथ्याहृष्टि एकांतवादी । उसके प्रति ऐसा समाधान करता है स्याद्वादी कि 


ज्ञानमात्र जीववस्तुका ऐसा स्वभाव है कि समस्त ज्लेयकी शक्तिको जाने, जानता हुआ्ना 
उसकी झाकृतिरूप परिणमता है। परन्तु ज्ञेयकी शक्ति ज्ञेयमें है, ज्ञानवस्तुमें नहीं है । 
ज्ञानकी जाननेरूप पर्याय है, इसलिए ज्ञानवस्तुकी सत्ता भिन्न है ऐसा कहते हैं---“पशु: 
स्वैरं क्रीडति” [ पशुः ] मिथ्यादृष्टि एकान्तवादी [ स्वर क्रीडति ] हेय उपादेय शानसे 
रहित होकर स्वेच्छाचाररूप प्रव्तंता है। भावार्थ इस प्रकार है कि ज्ञेयकी शक्तिको 
ज्ञानसे भिन्न नहीं मानता है। जितनी शेयकी शक्ति है उसे ज्ञानमें मानकर नाना शक्ति- 
रूप ज्ञान है, शेय है ही नही ऐसी बुद्धिरूप प्रवर्तता है। कंसा है एकान्तवादी ? “शुद्ध- 
स्वभावच्युत:” [ शुद्धस्वमाव ] ज्ञानमात्र जीववस्तुसे [ च्युतः ] च्युत है अर्थात्‌ उसको 
विपरीतरूप अनुभवता है। विपरीतपना क्‍यों है ? “सर्वभावभवन आ्रात्मनि अध्यास्य'' 
[ सब ] जितनी जीवादि पदार्थरूप शेय वस्तु उनके [ भाव ] शक्तिरूप गुरा पर्याय अंश- 
भेद उनकी [ भवन ] सत्ताको [ आत्मनि ] ज्ञानमात्र जीव वस्तुमें [ अध्यास्य ] प्रतीति 
कर । भावार्थ इस प्रकार है कि ज्ञानगोचर है समस्त द्रव्यकी शक्ति । उनकी आकृतिरूप 
परिरणमा है ज्ञान, इसलिए सर्व शक्ति ज्ञानकी है ऐसा मानता है। ज्ञेयकी तथा ज्ञानकी 
भिन्न सत्ता नहीं मानता है ।और कंसा है ? “सर्वत्र अपि अनिवारित: गतभय.” [ सबंत्र ] 
स्प्ों रस गन्ध वर्णो शब्द ऐसा इन्द्रियविषय तथा मन वचन काय तथा नाना प्रकार 
ज्ञेयकी शक्ति, इनमें [ अपि ] अवश्य कर [ अनिवारितः ] मैं शरीर, मैं मन, मैं वचन, 
मैं काय, मैं स्पर्श रस गन्ध वर्ण शब्द इत्यादि परभावकों अपना जानकर प्रवतंता है; 
[ गतभय॥ ] मिथ्यादहृष्टिके कोई भाव परभाव नहीं है जिससे डर होवे; ऐसा है एकान्त- 
वादी । उसके प्रति समाधान करता है स्याद्वादी-- तु स्याद्वादी विशुद्ध एव लसति/[ तु ] 
जिस प्रकार मिथ्यादृष्टि एकान्तवादी मानता है उस प्रकार नही है, जिस प्रकार स्याद्वादी 
मानता है उस प्रकार है--[ स्थाद्वादी ] अ्नेकान्तवादी जीव [ बिशुद्ध एवं लसति ] 
मिथ्यात्वसे रहित होकर प्रवतंता है। कैसा है स्याद्वादी ? “स्वस्थ स्वभाव भरात्‌ 
आरूढ:” [ स्वस्थ स्वभाव ] ज्ञानवस्तुकी जानपनामात्र शक्ति उसकी [ भरात्‌ आरूढः ] 
अति ही प्रगाढ़रूपसे प्रतीति करता है। झ्ौर कैसा है ? “परभावभावविरहव्यालोक- 
निःकम्पित:” [ परभाव ] समस्त ज्ञेयकी अनेक शक्तिकी आकृतिरूप परिणामा है ज्ञान, 
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इस रूप [ माव ] मानता है जो ज्ञान वस्तुका अस्तित्व, तद्रप [ बिरह ] विपरीत बुड़िके 
त्यागसे हुई है [ व्यालोक ] सांची दृष्टि, उससे हुआ है [ निःकम्पितः ) साक्षात्‌ अमिट 
अनुभव जिसको ऐसा है स्याद्वादी ॥१३-२५६॥ 


( शादू लविक्रीडित ) 


प्रादर्भावविरासमुद्रितवहज्ज्ञानांशनानात्सना 
निर्शानात्क्षणभंगसंगपतित:ः प्रायः पशुनंश्यति । 

स्याद्गादी तु चिदात्मना परिमृशंश्चिद्वस्तु नित्योदितं 
टंकोत्कीणंघनस्वभावमहिमज्ञानं भवन्‌ जोवति ॥१४-२६०॥॥ 


खण्डान्बय सहित अथ--भावार्थ इस प्रकार है कि कोई एकांतवादी मिथ्यादृष्टि 
ऐसा है जो वस्तुको पर्यायमात्र मानता है, द्रव्यरूप नहीं मानता है, इसलिए अखण्ड धारा- 
प्रवाहरूप परिणमता है ज्ञान, उसका होता है प्रति समय उत्पाद-व्यय । इसलिए पर्यायका 
विनाश होने पर जीवद्रब्यका विनाश मानता है। उसके प्रति स्थाह्ादी ऐसा समाधान 
करता है कि पर्यायरूपसे देखनेपर जीव वस्तु उपजती है विनष्ट होती है, द्रव्यरूपसे 
देखनेपर जीव सदा शाश्वत है । ऐसा कहते है--“पशुः नश्यति” [ पद्यु/ ]) एकातवादी 
जीव [ नश्यति ] शुद्ध जीववस्तुको साधनेसे भ्रष्ट है। कंसा है एकान्तवादी “प्राय क्षण- 
भगसगपतितः” [ प्रायः ] एकातरूपसे [ क्षणभंग ] प्रति समय होनेवाले पर्यायमें विनाश- 
से [ संगपतितः ] उस पर्यायके साथ-साथ वस्तुका विनाश मानता है । किस कारणसे ? 
“प्रादुर्भावविराममुद्रितवहद्ज्ञानांशनानात्मना निर्ज्ञानात्‌” [ प्रादुर्भाव ] उत्पाद [ विराम ] 
विनाशसे [ मुद्रित ] सयुक्त [ वहत्‌ ] प्रवाहरूप जो [ ज्ञानांश ] ज्ञान गुशके अविभाग- 
प्रतिच्छेद उनके कारगा हुए [ नानात्मना ) अनेक अवस्थाभेदके [ निर्शानात्‌ ] जानपनेके 
कारग । ऐसा है एकान्तवादी, उसके प्रति स्थाद्गादी प्रतिबोधता है---“तु स्याद्गादी जीवति'' 
[ तु ] जिस प्रकार एकातवादी कहता है उस प्रकार एकान्तपना नही है । [ स्याद्मादी ] 
अ्नेकातवादी [ जीवति ] वस्तुको साधनेके लिए समर्थ है। कैसा है रयाद्वादी ? 'चिद्वरतु 
नित्योदित परिमृशन्‌” [ चिट्स्तु ] ज्ञानमात्र जीववस्तुको [ नित्योदितं ] सर्व काल 
शाश्वत ऐसा [ परिसृशन ] प्रत्यक्षरूपसे भ्रास्वादरूप अनुभवता हुआ । किस रूपसे ? 
“चिदात्मना _ ज्ञानस्वरूप है जीववस्तु उसरूपसे । और कंसा है स्याह्गादी ? “टड्ज्गोत्कीर्ण- 
घनस्वभावमहिमज्ञान भवन्‌” [ टक्ढोत्करीण ] सव॑ काल एकरूप ऐसे [ घनस्वभाव ] प्रसिट 
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लक्षणसे है [ महिमा ] प्रसिद्धि जिसकी ऐसी [ ज्ञान ] जीव वस्तुको [ भवन ] आप 
भ्रनुभवता हुआ ॥१४-२६०॥। 


( शादू लविक्रीडित ) 
टंकोत्कीरणविशुद्धधोधविसराकारात्मतत्त्वाशया 
वांछत्युच्छलद॒च्छचित्परिणतेभिन्नं पशुः किझ्चन ॥ 
ज्ञानं नित्यमनित्यतापरिगमे 5प्यासादयत्यु ज्ज्वलं 
स्थाह्ादी तदनित्यतां परिमुशंश्चिद्वस्तुवृत्तिकमात्‌ ।१५-२६१। 


खण्डान्बय सह्दित अर्थ--भावार्थ इस प्रकार है कि कोई मिथ्याटष्टि एकांतवादी ऐसा 
है जो वस्तुको द्रव्यरूप मानता है, पर्यायरूप नहीं मानता है, इस कारण समस्त ज्ैयको 
जानता हुआ ज्ञेयाकार परिणमता है ज्ञान उसको अशुद्धपना मानता है एकांतवादी, ज्ञानको 
पर्यायपना नहीं मानता है । उसका समाधान स्याद्वादी करता है कि ज्ञानवस्तुको द्रव्य- 
रूपसे देखनेपर नित्य है, पर्यायरूपसे देखने पर अनित्य है, इसलिए समस्त ज्ञेयकोी जानता 
है ज्ञान, जानता हुआ ज्ञेयकी आकृतिरूप ज्ञानकी पर्याय. परिणमती है ऐसा ज्ञानका 
स्वभाव है, भअ्रशुद्धपना नहीं है। ऐसा कहते हैं-- “पशु: उच्छलदच्छचित्परिणते' भिन्‍न॑ 
किश्वन वाञ्छति” [ पशु) ] एकान्तवादी [ उच्छलत्‌ ] जेयका ज्ञाता होकर पर्यायरूप 
परिणमता है उत्पादरूप तथा व्ययरूप ऐसी [ अच्छ ] अशुद्धपनासे रहित ऐसी जो [ चिर- 
परिणते! ] ज्ञान गुणकी पर्याय उससे [ भिन्न ] शेयको जाननेरूप परिणातिके बिना वस्तु- 
मात्र कूटस्थ होकर रहे [ किज्चन वाज्छति ] ऐसा कुछ विपरीतपना मानता है एकान्त- 
वादी । ज्ञानको ऐसा करना चाहता है-“टल्छोत्की्विशुद्धबोंधविसराकारात्मतत्त्वाशया 
[ टड्जोत्कीण ] सर्व काल एक समान, [ विशुद्ध ] समस्त विकल्पसे रहित [ बोध ] ज्ञान- 
वस्तुके [ विसराकार ] प्रवाहरूप [ आत्मतत्त्व ] जीववस्तु हो [ आशया ] ऐसा करनेकी 
अभिलाषा करता है। उसका समाधान करता है स्थाद्वादी--स्याद्रादी ज्ञानं नित्य॑ 
उज्ज्वल आसादयति” [ स्याद्वादी ] अनेकान्तवादी [ ज्ञानं ] ज्ञानमात्र जीववस्तुको 
[ नित्य ] स्वंकाल एक समान [ उज्ज्वलं ] समस्त विकल्पसे रहित [ आसादयति ] स्वाद- 
रूप अनुभवता है । “श्रनित्यतापरिगमे अ्रपि'” यद्यपि उसमे पर्यायद्वारा अनित्यपना घटित 
होता है । कंसा है स्याद्वादी ? “तत्‌ चिद्दस्तु अनित्यता परिमृशन्‌” [ तब |] पूर्वोक्त 
[ चिह्वस्तु | ज्ञानमात्र जीवद्रव्यको [ अनित्यतां परिमशन्‌ ] विनद्वररूप अनुभवता हुआा। 


२३० समयसार कलक्ष 


किस कारणसे ? “वृत्तिक्रमात्‌” [ बृत्ति ] पर्यायके [ क्रमात्‌ ]) कोई पर्याय होती है कोई 
पर्याय नाशको प्राप्त होती है ऐसे भावके कारण । भावार्थ इस प्रकार है कि पर्यायद्वारा 
जीव वस्तु अनित्य है ऐसा अनुभवता है स्याद्गादी ॥ १५-२६ १॥। 
( भ्रनुष्टप्‌ ) 
इत्यज्ञानविमढानां ज्ञानमात्र प्रसाधयन्‌ । 
झ्रात्मतत्वमनेकान्तः स्वयमेवानुभूयते ॥॥१६-२६२॥ 
खण्डान्वय सद्दित अर्थ --'इति अनेकान्तः स्वयं भ्रनुभूयते एव” [ हति ] पूर्वोक्त 
प्रकारसे [ अनेकान्तः ] स्याद्वाद [ स्वयं ] अपने प्रतापसे बलात्कार ही [ अनुभूयते 
प्रद्भीकाररूप होता है, [ शव ] अवश्यकर । किनको श्रज्ञीकार होता है ? “अज्ञान- 
बिमूढानां” [ अब्ञान ] पूर्वोक्त एकान्तवादमें [ विमूढानां ] मग्न हुए है जो मिथ्याहृष्टि 
जीव उनको । भावार्थ इस प्रकार है कि स्याद्वाद ऐसा प्रमाण है जिसे सुनते मात्र ही 
एकान्तवादी भी श्रद्भीकार करते हैं | कसा है स्याद्गाद ? “आत्मतत्त्वं ज्ञानसात्रं प्रसा- 
धयन्‌” [ आत्मतत्तं ] जीवद्रव्यको [ ज्ञानमात्रं ] चेतना सर्वस्व [ प्रसाधयन ] ऐसा प्रमाण 
करता हुआ । भावार्थ इस प्रकार है कि ज्ञानमात्र जीववस्तु है ऐसा स्याह्वाद साध सकता 
है, एकान्तवादी नही साध सकता ॥१६-२६२।। 
( भनुष्टुप्‌ ) 
एवं तत्त्वव्यवस्थित्या स्व व्यवस्थापयन्‌ स्वयम्‌ । 
ग्रलंध्यशासनं जेनमनेकान्तो व्यवस्थितः ॥॥१७-२६ ३॥॥ 
रण्डान्वय सह्दित अर्थ--“एवं अनेकान्त: व्यवस्थित:” [ एवं ] इतना कहनेसे 

| अनेकान्तः ] स्याद्ादको [ व्यवस्थितः ] कहनेका आरम्भ किया था सो पूर्ण हुआ । 
कैसा है प्रनेकान्त ? “स्वं स्वय व्यवस्थापयन्‌” [ स्व ] अनेकांतपनेको [ स्वयं ] अनेकांत- 
पनेके द्वारा [ व्यवस्थापयन्‌ ] बलजोरीसे प्रमाण करता हुआ । किसके साथ ? “तत्त्व- 
व्यवस्थित्या” जीवके स्वरूपको साधनेके साथ । कसा है अनेकान्त ? “जेनं ' सर्वेज्ञ वीत राग- 
प्रणीत है। और कसा है ? “अलघ्यशासन' अमिट है उपदेश जिसका ऐसा है ॥ १७-२६३॥। 


के 


[ १२ ] 
साध्य-साधक-अधिकार 


( वसन्‍्ततिलका ) 
इत्याद्यनेकनिजशक्तिसुनिर्भ रो 5पि 
यो ज्ञानमात्रमयर्ता न जहाति भावः। 
एवं क्रमाक्रमविवर्तिविवतंचित्रं 
तब॒द्रव्यपर्ययमयं चिदिहास्ति वस्तु ॥१-२६४॥। 


खण्डान्यय सहित अथ---“इह तत्‌ चिद्‌ वस्तु द्रव्यपर्ययमयं श्रस्ति” [ हद ] 
विद्यमान [ तत्‌ ] पूर्वोक्त [ चिद्वस्तु ] ज्ञानमात्र जीवद्रव्य [ द्रव्यपर्यपमर्य अस्ति ] द्रव्य- 
गुण-पर्यायरूप है। भावार्थ इस प्रकार है कि जीव द्रव्यका द्रव्यपना कहा। कैसा है 
जीव द्रव्य ? “एवं क्रमाक्रमविवर्तिविवतंचित्र [ एवं ] पूर्वोक्त प्रकार [ क्रम ) पहला 
विनजे तो भ्गला उपजे [ अक्रम ] विशेषणशरूप है परन्तु न उपजे न विनशे, इसरूप है 
[ विब्रति ] अंशरूप भेदपद्धति उससे [ विव्त ] प्रवर्त रहा है [ चित्र ] परम अचम्भा 
जिसमें ऐसा है। भावार्थ इस प्रकार है कि क्रमवर्ती पर्याय अक्रमवर्ती गुण इस प्रकार 
गुगा-पर्यायमय है जीववस्तु | श्रौर कैसा है ? “यः भाव: इत्याद्नेकनिजशक्तिसुनिर्भ रः 
अपि ज्ञानमात्रमयतां न जहाति” [ य) भावः ] ज्ञानमात्र जीववस्तु [ इत्यादि ] द्रव्य गुण 
पर्याय इत्यादिसि लेकर [ अनेकनिञजशक्ति ) अस्तित्व वस्तुत्व प्रमेयत्व अगुरुलघुत्व 
सूक्ष्मत्व कतृ त्व भोकतृत्व सप्रदेशत्व श्रमू्तत्व ऐसी है। भ्रनन्‍्त गणनारूप द्रव्यकी 
सामरथ्य उससे [ सुनिभर) ] सर्व काल भरितावस्थ है। [ अपि ] ऐसा है तथापि 
[ ब्ञानभात्रमयर्ता न जद्ाति ] ज्ञानमात्र भावको नहीं त्यागता है। भावार्थ इस प्रकार है 
कि जो गुण है अथवा पर्याय है वह सर्व चेतनारूप है, इसलिए चेतनामात्र जीववस्तु है, 
प्रमाण है। भावार्थ इस प्रकार है कि पूर्वमे हुँ लिखी थी कि उपाय तथा उपेय 
कहूंगा । उपाय-जीव वस्तुकी प्राप्तिका साधन । उपेय-साध्य वस्तु । उसमें प्रथम ही 
साध्यरूप वस्तृका स्वरूप कहा, साधन कहते है ॥ १-२६४॥। 


२३२ समयत्तार-कलश 


( वसन्ततिलका ) 
नैकान्तसंगतहशा स्वयम्रेव बस्तु- 
तत्वव्यवस्थितिमिति प्रविलोकयन्त: ॥ 
स्याह्रावशुद्धिमधिकामधिगम्य संतो 
ज्ञानीभवन्ति जिननीतिमलंघयन्तः ॥॥२-२६५॥। 


खण्डान्वय सहित अर्थ-- “सन्त: इति ज्ञानीभवन्ति” [ सन्‍्तः ] सम्यग्दृष्टि जीव 
[ इति ] इस प्रकार [ ब्ञानीमबन्ति ] अनादि कालसे कमंबन्ध संयुक्त थे साम्प्रत सकल 
कर्मोंका विनाश कर मोक्षवदको प्राप्त होते है । कैसे हैं सन्‍त ? “जिननीति अलंघयन्त:” 
[ जिन ] केवलीका [ नीति ] कहा हुआ जो मार्ग [ अल॑धयन्त। ] उसी मार्ग पर चलते 
हैं, उस मार्गको उल्लंघन कर अन्य मार्ग पर नहीं चलते हैं। कैसा करके ? “अधिकां 
स्याद्ादशुद्धि अधिगम्य” [ अधिकां ] प्रमाण है ऐसा जो [ स्वाद्वादशुद्धि | अनेकान्तरूप 
वस्तुका उपदेश उससे हुग्ना है ज्ञानका निर्मेलपना उसकी [ अधिग्रम्य ] सहायता पाकर । 
कैसे हैं सन्‍त ? “वस्तुतत्त्वव्यवस्थिति स्वय एवं प्रविलोकयन्त: [ वस्तु ) जीवद्रव्यका 
[ तत्व ] जैसा है स्वरूप उसके [ व्यवस्थितिं ] द्रव्यरूप तथा पर्यायरूपको [ स्वयं एव 
प्रविकोकयन्तः ] साक्षात्‌ प्रत्यक्षरूपसे देखते हैं । कैसे नेत्रसे देखते है ? “नेकातसंगतहशा 
[ नेकाँत ] स्थाद्वादसे [ संगत ] मिले हुए [ दशा ] लोचनसे ॥२-२६५॥ 
( वसन्ततिलका ) 

ये ज्ञानमात्रनिजभावमयोीमकंपां 

भूमि श्रयंति कथमप्यपनीतमोहा: । 

ते साधकत्वमधिगम्य भवंति सिद्धा 

मूढाल्त्वम्सनुपलभ्य परिभ्यमंति ॥३-२६६॥॥ 


खण्डान्वय सहित अ्थ--“ते सिद्धा भवन्ति” [ ते ] ऐसे हैं जो जीव वे [ सिद्धा३ 
भवन्ति ] सकल करमंकलकसे रहित मोक्षपदको प्राप्त होते हैं। कैसे होकर ? “साधकत्वं 
अधिगम्य” शुद्ध जीवका अनुभवगर्भित है सम्यग्दशंन-ज्ञान-चारित्रूप कारण रत्नन्नय, 
उसरूप परिणमा है ग्रात्मा ऐसा होकर । और कैसे हे वे ? “ये ज्ञानमात्रनिजभावमयीं 
भूमि श्रयन्ति” [ ये ] जो कोई [ ज्ञानमांत्र ] चेतना है सर्वस्व जिसका ऐसे [ निजभाव ] 
जीवद्रब्यके अनुभवरूप [ मयीं ] कोई विकल्प नहीं है जिसमें ऐसी [ भूमि ] मोक्षकी 


साध्य-साधक-अ्रधिकार २३३ 


कारणारूप भ्रवस्थाको [ श्रयन्ति ] प्राप्त होते हैं-एकाग्न होकर उस भूमिरूप परिणमते 
हैं । कसी है भूमि ? “अकम्पां” निर्दन्द्ररूप सुख गर्भित है। कंसे हैं वे जीव ? “कर्थ 
अपि अपनीतमोहा: [ कथं अपि ] अनन्त काल भ्रमण करते हुए काललब्धिको पाकर 
[ अपनीत ] मिटा है [ मोहाः ] मिथ्यात्वरूप विभाव परिणाम जिनका ऐसे हैं। भावार्थ 
इस प्रकार है कि ऐसा जीव मोक्षका साधक होता है “तु भूढा: अमर अनुपलभ्य परि- 
अमन्ति” [ तु ] कहे हुए अर्थको हृढ़ करते हैं--[ मूढा! ] नहीं है जीववस्तुका अनुभव 
जिनको ऐसे जो कोई भिध्यादृष्टि जीव हैं वे [ अमू ] शुद्ध जीवस्वरूपके अनुभवरूप 
अवस्थाको [ अनुपलभ्य ) पाये विना [ परिश्रमन्ति ] चतुर्गति संसारमें रुलते हैं । 
भावार्थ इस प्रकार है कि शुद्ध जीव स्वरूपका अनुभव मोक्षका मार्ग है, दूसरा मार्ग 
नहीं है ॥३-२६६।॥। 
( वसन्‍्ततिलका ) 

स्याह्रदकौशलसुनिश्चलसंयमास्यां 

यो भावयत्यहरह: स्वमिहोषयुकतः । 

शानक्रियानयपरस्परती ग्रे त्री- 

पात्रीकृतः श्रयति भूमिमिमां स एक: ॥४-२६७॥ 


खण्हान्वय सहित अर्थ--ऐसी अ्रनुभव भूमिकाकों कैसा जीव योग्य है ऐसा 
कहते है--सः एक: इसमां भूमि श्रयति” [ सः ] ऐसा [ एकः ] यही एक जातिका जीव 
[ इमां भूमि ] प्रत्यक्ष शुद्ध स्वरूपके अनुभवरूप अवस्थाके [ श्रयति ] अवलम्बनके योग्य 
है, श्र्थात्‌ ऐसी भ्रवस्थारूप परिणमनेका पात्र है। कसा है वह जीव ? “यः स्वं भ्रहरहः 
भावयति” [ थ। ] जो कोई सम्यग्दृष्टि जीव [ स्व ] जीवके शुद्ध स्वरूपको [ अहरहः 
भावयति ] निरन्तर अखणड़ धाराप्रवाहरूप अनुभवता है। कैसा करके अनुभवता है ? 
“स्थाद्दकौशलसुनिश्चलसंयमाण्या ' [ स्वाद्ाद ] द्रव्यरूप तथा पर्यायरूप वस्तुके अनुभव- 
का [ कौशल ) विपरीतपनासे रहित वस्तु जिस प्रकार है उस प्रकारसे श्रंगीकार तथा 
[ सुनिश्चलसंपभाभ्यां ] समस्त रागादि अशुद्ध परिणतिका त्याग इन दोनोंकी सहायतासे । 
और केसा है ! “'इह उपयुक्त: [ हृह | अपने शुद्ध स्वरूपके अनुभवमें [ उपयुक्त: ] स्वे- 
काल एकाप्नरूपसे तल्‍लीन है । और कैसा है ? “ज्ञानक्रियानयपरस्परतीन्नम॑त्रीपात्रीकृत:'” 
[ ह्ञाननय ] छुड्ध जीवके स्वरूपका अनुभव मोक्षमार्ग है, शुद्ध स्वरूपके अनुभव बिना जो 
कोई क्रिया है वह सर्व मोक्षमार्गसे शून्य है [ क्रियानय ] रागादि श्रशुद्ध परिणशामका 
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त्याग प्राप्त हुए बिना जो कोई शुद्ध स्वरूपका श्रतुभव कहता है वह समस्त भूठा है; 
झनुभव नहीं है, कुछ ऐसा ही अनुभवका अम है, कारण कि शुद्ध स्वरूपका अनुभव 
अशुद्ध रागादि परिणामकी मेट कर होता है । ऐसा है जो ज्ञाननय तथा क्रियानय उनका 
है जो [ परस्परतीवमेत्री ] परस्पर श्रत्यन्त मित्रपना-- शुद्ध स्वरूपका भ्रनुभव है सो रागादि 
पणुद्ध परिणतिको मेट कर है, रागादि अशुद्ध परिणतिका विनाश शुद्ध स्वरूपके भ्रनुभव- 
को लिए हुए है, ऐसा भ्रत्यन्त मित्रपना--उनका [ पात्रीकृतः | पात्र हुआ है श्र्थात्‌ 
ज्ञाननय क्रियानयका एक स्थानक है । भावार्थ इस प्रकार है कि दोनों नयोके अर्थसे 
विराजमान है ॥४-२६७॥॥ 
( वसन्ततिलका ) 

चित्पिड्वंडिमविलासिविकासहास: 

शुद्धप्रकाशभरनिर्भ रसुप्रभात: । 

श्रानंदसुस्थितसदास्खलितेकरूप- 

स्तस्थेव चायमुदयत्यचलाचिरात्मा ॥५-२६५॥ 


खण्डान्बय सहित अथ--“तस्य एवं आत्मा उदयति” [ तश्य ] पूर्वोक्त जीवको 
[ एवं ] अवश्य कर [ आत्मा | जीव पदार्थ [ उदयति ] सकल कर्मका विनाश कर 
प्रगट होता है, अनन्त चतुष्टयरूप होता है। और कंसा प्रगट होता है ? “अचलाचि.” 
सर्वकाल एकरूप है केवलज्ञान केवलदर्शन तेजपुञज्न जिसका ऐसा है। और कंसा है ? 
“चित्पिण्डबण्डिमविलासिविकासहास ” [ चित्पिण्ड | ज्ञानपुक्षके [ चण्डिम | प्रतापकी 
[ बिलासि ] एकरूप परिणाति ऐसा जो [ विकास ] प्रकाशस्वरूप उसका [ हासः ] 
निधान है। और कंसा है ? “शुद्धप्रकाशभरनिरभरसुप्रभात ” [ शुद्धप्रकाश | रागादि 
अशुद्ध परिणतिकों मेट कर हुआ जो लुद्धत्वरूप परिण्शाम उसकी [ भर ) बार बार जो 
शुद्धत्वरूप परिणाति उससे [ निर्भर ] हुआना है [ सुप्रभातः ] साक्षात्‌ उद्योत जिसमें ऐसा 
है । भावार्थ इस प्रकार है कि जिस प्रकार राज्रिसम्बन्धी अन्धकारके मिटने पर दिवस 
उद्योत स्वरूप प्रगट होता है उसी प्रकार मिथ्यात्व राग द्वेषरूप अशुद्ध परिणतिको मेट 
कर शुद्धत्व परिणाम विराजमान जीवद्रब्य प्रगट होता है। और कैसा है ? “आनन्द- 
सुस्थितसदास्खलितेकरूप.” [ आनन्द ] द्रव्यके परिणामरूप अतीन्द्रिय सुखके कारण 
[ सुस्थित ) जो आकुलतासे रहितपना उससे [| सदा ] सर्वकाल [ अस्खलित ] भ्रमिट है 
[ एकरूप) ] तद्ग॒प सर्वस्व जिसका ऐसा है ॥५-२६८॥ 
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( वसन्‍्ततिलका ) 


स्थाद्ाददीपिललसन्महसि प्रकाशे 

शुद्धस्वभावमहिसन्युदिते सयोति । 

कि बंधमोक्षपथपातिभि रन्यभावे- 

नित्योदयः परमय स्फुरतु स्वभाव: ॥६-२६४॥। 

खण्डान्बय सहित अर्थ--“अय॑ स्वभाव: परं स्फुरतु” [ अय॑ स्वभाव! ] विद्य- 
मान है जो जीव पदार्थ [ परं स्फूरतु ] यही एक अनुभवरूप प्रगट होओ | कैसा है ? 
“नित्योदय:” सर्व काल एकरूप प्रगट है । और कैसा है ? “इति मयि उदिते अन्यभावे: 
कि” [ इति | पूर्वोक्त विधिसे [ मयि उदिते ] मैं शुद्ध जीवस्वरूप हूँ ऐसा अनुभवरूप 
प्रत्यक्ष होने पर [ अन्यभावे! ] भ्रनेक है जो विकल्प उनसे [ कि ] कौन प्रयोजन है ? 
कैसे हैं अन्य भाव ? “बन्धमोक्षपथपातिभि:” [ बन्धपथ ] मोह-राग-द्वेष बन्धका कारण 
है, [ मोक्षपथ ] सम्यग्दशंन-ज्ञान-चारित्र मोक्षमार्ग है ऐसे जो पक्ष उनमें [ पातिमिः ] 
पड़नेवाले है अर्थात्‌ अपने श्रपने पक्षकों कहते है, ऐसे हें भ्रनेक विकल्परूप । भावार्थ इस 
प्रकार है कि ऐसे विकल्प जितने काल तक होते है उतने काल तक शुद्ध स्वरूपका 
अनुभव नहीं होता । शुद्ध स्वरूपका अनुभव होने पर ऐसे विकल्प विद्यमान ही नहीं 
होते, विचार किसका किया जाय । कंसा हूँ मैं ? “स्याह्राददीपितलसन्महसि'' [स्थाद्वाद] 
द्रब्यरूप तथा पर्यायरूपसे [ दीपित ] प्रगट हुआ है [ लसत ] प्रत्यक्ष [ महसि ] ज्ञान- 
मात्र स्वरूप जिसका । और कैसा हूँ ? “प्रकाशे” सर्व काल उद्योत स्वरूप हूँ । भ्रौर 
कंसा हूँ ? “शुद्धस्वभावमहिमनि” [ शुद्धस्वभाव ] शुद्धपनाके कारण [ महिमनि | प्रगट- 
पना है जिसका ॥६-२६६॥। 
( वसन्ततिलका ) 

चित्रात्मशक्तिसमुदायमयो 5यमात्मा 

सद्यः प्रणश्यति नयेक्षणखंड्यमान: । 

तस्मादखंडमनिराक्तखंडसेक- 

मेकांतशांतसचल चिदहं महो 5स्मि ॥७-२७०१॥॥ 


खण्डान्वय सहित अर्थ--“तस्मात्‌ ग्रह चित्‌ महः अस्मि” [ तस्मात्‌ ] तिस 
काररासे [ जहं ] मैं [ चिन्मह। अस्मि ] ज्ञानमात्र प्रकाशपुक्ष हूँ। भर कंसा हूँ ? 
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“अखण्डं” अखण्डित प्रदेश हूँ । और कंसा हूँ ? “अनिराकृतखंडं” किसीके कारण 
झ्रखण्ड नहीं हुआ हूँ, सहज ही अ्खण्डरूप हूँ । और कैसा हूँ ? “एक” समस्त विकल्पों 
से रहित हूं। और केसा हूं ? “एकांतशान्तं” [एकांत] सर्वथा प्रकार 
[ शान्त॑ ] समस्त पर द्रव्योंसे रहित हूँ। और कंसा हूँ ? “अचलं” अपने स्वरूपसे 
सर्वे कालमे अन्यथा नहीं हू। ऐसा चंतन्य स्वरूप मैं हुं। जिस कारणसे “अ्रयं 
ग्रात्मा नयेक्षणखण्ड्यमान: सद्य. प्रणश्यति” [ अय॑ आत्मा ] यह जीव वस्तु [ नय ] 
द्रव्याथिक पर्यायाथिक ऐसे अनेक विकल्प वे हुए [ ईक्षण ]) अनेक लोचन उनके द्वारा 
[ खण्डयमानः ] अनेकरूप देखा हुआ [ सथः प्रणश्याति ] खण्ड खण्ड होकर मूलसे खोज 
मिटा-नाशको प्राप्त होता है । इतने नय एकमे कंसे घटित होते हैं ? उत्तर इस प्रकार 
है--क्योंकि ऐसा है जीवद्रव्य--“चित्रात्मशक्तिसमुदायमय:” [ चित्र ) अनेक प्रकार 
अस्तिपना नास्तिपना एकपना अनेकपना प्र वपना अध्रू वपना इत्यादि अनेक हैं ऐसे जो 
[ आत्मशक्ति ] जीवद्रब्यके गुण उनका जो [ समुदाय ] द्रव्यसे ग्रभिन्नपना [ मय) ] 
उस मय अर्थात्‌ ऐसा है जीवबद्रव्य, इसलिए एक शक्तिकों कहता है एक नय, किन्तु 
अनन्त शक्तियाँ है, इस कारण एक एक नय करते हुए अभ्ननन्‍्त नय होते है । ऐसा करते 
हुए बहुत विकल्प उपजते है, जीवका अनुभव खो जाता है । इसलिए निविकल्प ज्ञान 
वस्तुमात्र अनुभव करने योग्य है ॥७-२७०॥ 


न द्रव्येण खंडयामि, न क्षेत्रेण खंडयामि, न कालेन खंडयामि, 
न भावेन खंडयामि; सुविशुद्ध एको ज्ञानसात्र: भावो 5स्सि । # 


खण्डान्वय सहित अ्थ--ज्ञानमात्र: भाव ग्रस्मि” [मावः अस्मि] मैं वस्तु 
स्वरूप हू । और कंसा हू ? [्ञानमात्रः] चेतनामात्र है सर्वेस्‍्व जिसका ऐसा हु । “एक ” 
समस्त भेद विकल्पोसे रहित हू। और कसा हु ? “सुविशुद्ध:” द्रव्यकर्म भावकर्म नोकमंरूप 
उपाधिसे रहित हू । ओर कंसा हूं ? “द्रब्येण न खण्डयासि” जीव स्वद्रव्यरूप है ऐसा 
अनुभवने पर भी में अखण्डित हूं। 'क्षेत्रेण न खणष्डयामि” जीव स्वक्षेत्ररूप है ऐसा 
अ्नुभवने पर भी में अ्रखण्डित हु। “कालेन न खण्डयामि” जीव स्वकालरूप है ऐसा 
अनुभवने पर भी मैं अश्रखण्डित हू । “भावेन न खण्डयामि'” जीव स्वभावरूप है ऐसा 
अनुभवने पर भी मै अखण्डित हू। भावार्थ इस प्रकार है कि एक जीव वस्तु स्वद्रव्य 


# श्री समयसा रकी प्रात्मख्याति टीकामे इस भ्रशकों कलश रूप नही गिनकर गद्यरूप गिना 
गया है| अ्रत' ग्रात्मख्यातिमें उसको कलश रूपसे नम्बर नही दिया गया है । 
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स्वक्षेत्र स्वकाल स्वभावरूप चार प्रकारके भेदों द्वारा कही जाती है तथापि चार सत्ता 
नहीं है एक सत्ता है। उसका हष्टान्त---चार सत्ता इस प्रकारसे तो नहीं है कि जिस 
प्रकार एक आ्राम्न फल चार प्रकार है। उसका विवरण--कोई झंश रस है, कोई अंश 
छिलका है, कोई अंश गुठली है, कोई अंश मीठा है। उसी प्रकार एक जीव वस्तु कोई 
अंश जीवद्रव्य है, कोई श्रंश जीवक्षेत्र है, कोई अंश जीवकाल है, कोई भ्रंश जीवभाव है-. 
इस प्रकार तो नही है। ऐसा मानने पर सर्व विपरीत होता है । इस कारण इस प्रकार 
है कि जिस प्रकार एक आम्र फल स्पशे रस गन्ध वर्ण विराजमान पुदूगलका पिण्ड है, 
इसलिए स्पश्मात्रसे विचारने पर स्पशंमात्र है, रसमात्रसे विचारने पर रसमात्र है, 
गन्धमात्रसे विचारने पर गन्धमात्र है, वर्णमात्रसे विचारने' पर वरांमात्र है। उसी 
प्रकार एक जीव वस्तु स्वद्रव्य, स्वक्षेत्र, स्वकाल, स्वभाव बिराजमान है, इसलिए 
स्वद्रव्यरूपसे विचारने पर स्वद्रव्यमात्र है, स्वक्षेत्ररूपससे विचारने पर स्वक्षेत्रमात्र है, 
स्वकालरूपसे विचारने पर स्वकालमात्र है, स्वभावरूपसे विचारने पर स्वभावमात्र है । 
इस कारण ऐसा कहा कि जो वस्तु है वह अखण्डित है। अखण्डित शब्दका ऐसा अर्थ है । 


( शालिनी ) 


यो5यं भावों ज्ञानसात्रो -हमस्मि 

ज्ञेयो ज्ञेयज्ञानमात्र: स नेव ॥ 

ज्ञेयो ज्ेयज्ञानकल्लोलवल्गन्‌ 
ज्ञानज्ञेयज्ञात्‌ मदस्तमात्र: ॥८५-२७१॥ 


खण्टान्वय सहित अर्थ--भावार्थ इस प्रकार है कि ज्ञेय-ज्ञायक सम्बन्धके ऊपर 
बहुत भ्रान्ति चलती है सो कोई ऐसा समभेगा कि जीव वस्तु ज्ञायक, पुद्गलसे लेकर 
भिन्न रूप छह द्रव्य ज्ञेय है। सो ऐसा तो नहीं है । जेसा इस समय कहते हैं उस प्रकार 
है-- अहूं भ्रयं यः ज्ञानमात्र: भाव: अस्मि” [ अहंँ ] मै [अं यः) जो कोई [ ज्ञानमात्रः- 
भाव; अस्मि ] चेतना सर्वस्व ऐसा वस्तुस्वरूप हूं “सः ज्ञेयः न एव” वह मैं ज्ञेयरूप हूं 
परन्तु ऐसा शेयरूप नहीं हूं । कैसा ज्ञेयरूप नहीं ह--“ज्ञेय: ज्ञानमात्र:” [ ब्रेयः ] अपने 
जीवसे भिन्न छह द्रव्योंके समूहका [ ब्ञानमात्र! ] जानपना मात्र । भावार्थ इस प्रकार है 
कि मैं ज्ञायक समस्त छह द्रव्य मेरे ज्ञेय ऐसा तो नही है। तो कैसा है ? ऐसा है--- 
“जानज्ञेयज्ञातृमदस्तुमात्र: ज्ञेय:” [ ज्ञान ] जातपनारूप शक्ति [ ज्ञेय ] जानने योग्य 
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दक्ति [ ज्ञातु ] प्नेक शक्ति विराजमान वस्तुमात्र ऐसे तीन भेद [ मइस्तुमात्रः ] मेरा 
स्वरूपमात्र है [ ज्ञेयः ] ऐसा शेयरूप हूं । भावार्थ इस प्रकार है कि मैं अपने स्वरूपको 
वेद्य-वेदकरूपसे जानता हूं, इसलिए मेरा नाम ज्ञान, यतः में आप द्वारा जानने योग्य हूं, 
इसलिए मेरा नाम ज्ञेय, यतः ऐसी दो शक्तियोंसे लेकर अनन्त शक्तिरूप हूं, इसलिए 
मेरा नाम ज्ञाता। ऐसा नामभेद है, वस्तुभेद नहीं है। कसा हूं ? “ज्ञानज्ञेयकल्लोलवल्गन्‌' 
[ ज्ञान ] जीव ज्ञायक है [ ज्ञेय ] जीव ज्ञेयरूप है ऐसा जो [ कल्लोल ] वचनभेद उससे 
[ बल्गन्‌ ] भेदको प्राप्त होता हूं । भावार्थ इस प्रकार है कि वचनका भेद है, बस्तुका 
भेद नही है ॥८-२७ १॥। 
( पृथ्वी ) 

क्वचिल्लसति मेचक क्वचिन्मेचकामेचकं 

क्वचित्पुनरमेचक॑ सहजमेव तत्त्व॑ मम । 

तथापि न विमोहयत्यमलमेधसा तनमन: 

परस्परसुसंहतप्रकटशक्तिचक्र स्फुरत्‌ ॥&-२७२॥। 

खण्डान्बय सहित अथ--भावार्थ इस प्रकार है कि इस जञ्ञास्त्रका नाम नाटक 

समयसार है, इसलिए जिस प्रकार नाटकमें एक भाव अनेक रूपसे दिखाया जाता है 
उसी प्रकार एक जीवद्रव्य अनेक भावों द्वारा साधा जाता है--“मम तत्त्व” मेरा ज्ञान- 
मात्र जीवपदार्थ ऐसा है । कसा है ? 'क्वचित्‌ मेचक लसति” कम संयोगसे ,रागादि 
विभावरूप परिणतिसे देखने पर अशुद्ध है ऐसा आस्वाद आता है। “पुनः” एकान्तसे 
ऐसा ही है ऐसा नहीं है । ऐसा भी है--'क्वचित्‌ अ्रमेचकं एक वस्तुमात्ररूप देखने 
पर शुद्ध है। एकान्तसे ऐसा भी नहीं है। तो कसा है ? “क्वचित्‌ मेचकामेचक” 
अशुद्धपरिणतिरूप तथा वस्तुमात्ररूप एक ही बारमें देखने पर अ्रशुद्ध भी है, शुद्ध भी है 
इस प्रकार दोनों विकल्प घटित होते है। ऐसा क्यों है ? [ सहज ] स्वभावसे ऐसा 
ही है। “तथापि” तो भी “अमलमेघसा तत्‌ मनः न विमोहयति” [ अमलमेघसां ] 
सम्यग्हृष्टि जीवोंकी [ तत्‌ मनः ] तत्त्वज्ञानरूप है जो बुद्धि वह [ न विमोहयति ] 
सशयरूप नही होती--अरमको प्राप्त नही होती है। भावार्थ इस प्रकार है कि जीवका 
स्वरूप शुद्ध भी है, श्रशुद्ध भी है, शुद्ध-अशुद्ध भी है ऐसा कहने पर अवधारणा करनेमें 
भ्रमको स्थान है तथापि जो स्याद्वादरूप वस्तुका अवधारण करते हैं उनके लिए सुगम 
है, भ्रम नहीं उत्पन्न होता है। कंसी है वस्तु ? “परस्परसुसंहतप्रकटशक्तिचक्र ” 
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[ परस्परसुसंहत ] परस्पर मिली हुई है [ प्रकटश्कक्ति | स्वानुभवगोचर जो जीवकी अनेक 
शक्ति उनका [ चक्र ] समूह है जीव वस्तु । झौर कंसी है ? [ स्फुरत्‌ ] सर्वकाल 
उद्योतमान है ॥६-२७२॥ 
( पृथ्वी ) 

इतो गतमनेकतां दधदितः सदाप्येकता- 

मितः क्षणविभंग्रं प्र वरमितः स्दवोदयात्‌ | 

इतः परमविस्तृतं धृतमितः प्रदेशनिजे- 

रहो सहजमात्मनस्तदिदमद्भुतं वंभवम्‌ ।१०-२७३॥ 

खण्डान्वय सहित अर्थ--'अहो आत्मन: तत्‌ इदं सहज वैभवं प्रदुभुतं” [ अद्दो ] 

संबोधन वचन । [ आत्मनः ] जीव वस्तुकी [ तत्‌ इंदं सहज ]) अनेकान्त स्वरूप ऐसी 
[ बेभवं ] आत्माके गुरास्वरूप लक्ष्मी [ अद्भुत | अचम्भा उपजाती है। किस कारणसे 
ऐसी है ? “इत' अनेकता गत” [ इत॥ ] पर्यायरूप दृष्टिसे देखने पर [ अनेकतां ] अनेक 
है ऐसे भावको [ गत ] प्राप्त हुई है। “इतः सदा अपि एकतां दघत्‌” [ इतः | उसी 
वस्तुको द्रव्यरूपसे देखने पर [ सदा अपि एकतां दधतव्‌ ] सदा ही एक है ऐसी प्रतीतिको 
उत्पन्न करती है। और कैसी है ? “इत: क्षणविभंगुरं” [ इतशः ] समय समय प्रति 
अखण्ड धाराप्रवाहरूप परिणमती है ऐसी दृष्टिसे देखने पर [ क्षणविभंशुरं ] विनशती है 
उपजती है । “इत. सदा एवं उदयात्‌ ध्र्‌व” [ इतः ] सर्व काल एक रूप है ऐसी दृष्टिसे 
देखने पर [ सदा एवं उदयात्‌ ] सर्व काल अविनश्वर है ऐसा विचार करने पर [ ध्रव॑ ] 
शाइवत है| “इतः” वस्तुको प्रमाणदृष्टिसे देखने' पर “परमविस्तृत॑” प्रदेशोंसे लोक- 
प्रमाण है, ज्ञानसे ज्ञेयप्रमारा है। “इतः निज: प्रदेश: धुत” [ इतः ] निज प्रमाणकी 
हृष्टिसे देखनेपर [ निजेः प्रदेशः ] अपने प्रदेशमात्र [ धृतं ] प्रमाणा है ॥१०-२७३॥ 


( पृथ्वी ) 
कषायकलिरेकतः स्खलति शांतिरस्त्येकतो 
भवोपहतिरेकतः स्पृशति मुक्तिरप्येकतः । 
जगत्त्रितवमेकत: स्फुरति चिच्चकास्त्येकतः 
स्वभावमहिमात्मनो विजयते5द्भताददूभूृतः ।११-२७४। 
खण्हान्वय सहित अर्थ -- “प्रात्मनः स्वभावमहिमा विजयते” [ आत्मनः ] जीव 
द्रव्यकी [ स्वभावमहिमा ] स्वरूपकी बड़ाई [ विजयते ] सबसे उत्कृष्ट है। कंसी है 
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महिमा १ “अद्खुतात्‌ अदुभुत:” आश्चर्यंसे आइचर्यरूप है। वह कैसा है आइचर्य ? 
“एकत: कथायकलि: सस्‍्खलति” [ एकतः ] विभावपरिणामञक्तिरूप विचारने पर 
[ कषाय ] मोह-राग-ढं षका [ कलिः ] उपद्रव होकर [ स्खरूति ] स्वरूपसे भ्रष्ट हो 
परिणमता है, ऐसा प्रगट ही है। “'एकतः शान्ति: अस्ति” [ एकतः ]) जीवके शुद्ध 
स्वरूपका विचार करने पर [ शान्तिः अस्ति ] चेतनामात्र स्वरूप है, रागादि अशुद्धपना 
विद्यमान ही नही है । और कैसा है ? “एकत: भवोपहति: अस्ति” [ एकतः ] अ्रनादि 
कर्मसंयोगरूप परिणामा है इस कारण | भव ] संसार चतुर्गतिमें [ उपहतिः ) अनेक 
बार परिभ्रमण [ अस्ति ] है। “एकतः मुक्ति: स्पृशति” [ एकवः) ] जीवके शुद्धस्वरूपका 
विचार करने पर [ मुक्ति: स्पृशति ] जीव वस्तु सर्वंकाल मुक्त है ऐसा अनुभवमें ग्राता है। 
झौर कैसा है १ “एकतः जगत्त्रितयं स्फुरति” [ एकतः ] जीवका स्वभाव स्वपरज्ञायक 
है ऐसा विचार करने पर [ जगत्‌ ] समस्त ज्ञेय वस्तुकी [ त्रितयं ] श्रतीत अभ्रनागत 
वर्तमान कालगोचर पर्याय [ स्फुरति ] एक समय मात्र कालमें ज्ञानमें प्रतिबिम्बरूप है । 
“एकत. चित चकास्ति” [ एकतः ) वस्तुके स्वरूप सत्तामात्रका विचार करने पर 
[ चित्‌ ] शुद्ध ज्ञानमात्र [ चकास्ति ] शोभित होता है। भावार्थ इस प्रकार है कि 
व्यवहार मात्रसे ज्ञान समस्त ज्ञेयको जानता है, निश्चयसे नहीं जानता है, अपना 
स्वरूपमात्र है, क्योकि ज्ञेयके साथ व्याप्य-व्यापकरूप नहीं है ॥११-२७४।॥ 
(मालिनी ) 

जयति सहजतेज:पु जमज्ज त्त्रिलोको- 

स्खलदखिलविकल्पो 5प्येक एवं स्वरूप: | 

स्वरसविसरपूर्णाच्छिन्नतत्त्वोपलंभ: 

प्रससनियमिताचिश्चिच्णमत्कार एब: ॥१२-२७५॥। 


खण्डान्बय सहित अर्थ - “एप: चिच्चमत्कार: जयति” अनुभव प्रत्यक्ष ज्ञानमात्र 
जीव वस्तु सर्व कालमें जयवन्त प्रवर्तो । भावार्थ इस प्रकार है कि साक्षात्‌ उपादेय है । 
कंसी है ? “सहजतेज:पुद्धमज्जत्त्रिलोकीस्वलदखिलविकल्प:” [ सहजः ] द्वव्यके स्वरूप- 
भूत [ तेजः पुष्त ] केवलज्ञानमें [ मज्जत्‌ ] शेयरूपसे मग्न जो [ ब्रिलोकी ] समस्त ज्ञेय 
वस्तु उसके कारण [ स्खलत्‌ ] उत्पन्न हुआ है [ अखिलविकल्पः ] प्रनेक प्रकार पर्याय- 
भेद जिसमें ऐसी है ज्ञानमात्र जीववस्तु । “अ्रपि” तो भी “एक: एवं स्वरूप:” एक 
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ज्ञानमात्र जीववस्तु है। और कंसी है १ “स्वरसविसरपूर्गाच्छिन्नतत्त्वोपलम्भ:” [ स्व॒रस ] 
चेतनास्वरूपकी [ बिसर ] अनन्त शक्ति उससे [ पूण ] समग्र है [ अच्छिन्ष ] अनन्त 
काल तक शारवत है ऐसे [ तत्व ] जीव वस्तुस्वरूपकी [ उपलम्भ | हुई है प्राप्ति 
जिसको ऐसी है । झौर कैसी है ? “प्रसभनियमिताचि.” [ प्रसभ ] ज्ञानावरण कर्मका 
विनाश होने पर प्रगट हुआ है [ नियमित ] जितना था उतना [ अर्चि। ] केवलज्ञान 
स्वरूप जिसका ऐसी है। भावार्थे इस प्रकार है कि परमात्मा साक्षात्‌ निरावरण है 
॥ १२-२७५॥ 
( मालिनी ) 


ग्रविचलितचिदात्मन्यात्मनात्मानमात्म- 
न्यनवरतनिमग्नं धारयद ध्वस्तमोहम्‌ । 
उदितममृतचन्द्रज्योति रेतत्समन्ता- 

ज्ज्वलतु विमलपूर्ण निःसपत्नस्वभावम्‌ ॥१२३-२७६॥ 


खण्डान्बय सहित अ्थ--“एतत्‌ अ्रमृतचन्द्रज्योति: उदितं” [ एतत्‌ ] प्रत्यक्ष- 
रूपसे विद्यमान “अ्रमृतचन्द्रज्योति:” इस पदके दो अर्थ है। प्रथम अर्थ--[ अमृत ] 
मोक्षरूपी [ चन्द्र ] चन्द्रमाका [ ज्योतिः ] प्रकाश [ उदितं ] प्रगट हुआ | भावार्थ इस 
प्रकार है कि शुद्ध जीवस्वरूप मोक्षमार्ग ऐसे अर्थका प्रकाश हुआ । दूसरा अर्थ इस 
प्रकार है कि [ अमृतचन्द्र ] नाम है टीकाके कर्ता आ्राचार्यका सो उनकी [ ज्योतिः ] 
बुद्धिका प्रकाशरूप [ उदितं ] शास्त्र सम्पूर्ण हुआ । शास्त्रको भ्राशीर्वाद देते हुए कहते 
है -“नि:सपत्नस्वभाव समन्तात्‌ ज्वलतुं” [ निश्सपत्न ] नहीं है कोई शात्रु जिसका ऐसा 
[ स्वभाव ] अवाधित स्वरूप [ समन्‍्तात्‌ ) सर्व काल सर्व प्रकार [ ज्वलतु ] परिपूर्ण 
प्रताप संयुक्त प्रकाशमान होओ । कसा है ? “विमलपूर्ण” [ विमल | पूर्वापर विरोध- 
रूप मलसे रहित है तथा [ पूण ] अर्थसे गम्भीर है। “ध्वस्तमोहं” [ ध्वस्त ] मूलसे 
उखाड दी है [ मोह ] भ्रान्तिको जिसने ऐसा है। भावार्थ इस प्रकार है कि इस शास्त्र- 
में शुद्ध जीवका स्वरूप निःसन्देहरूपसे कहा है। और कैसा है ? “आत्मना श्रात्मनि 
आत्मानं अनवरतनिमग्नं धारयत्‌” [ आत्मना ] ज्ञानमात्र शुद्ध जीवके द्वारा [ आत्मनि ] 
शुद्ध जीवमें [ आत्मानं ) शुद्ध जीवको [ अनवरतनिमग्न॑ धारयत्‌ ) निरन्तर अनुभव- 
गोचर करता हुआ । कंसा है आत्मा ? ' “अविचलितचिदात्मनि” [ भविचलित ] सर्व 
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काल एकरूपजो [ चितृ ] चेतना वही है [ आत्मनि ] स्वरूप जिसका ऐसा है । नाटक 
समयसारमे अमृतचन्द्र सूरिने कहा जो साध्य-साधक भाव सो सम्पूर्ण हुआ। नाटक 
समयसार शास्त्र पूर्ण हुआ । यह आशीर्वाद वचन है ॥१३-२७६॥। 


( शादू लविक्रीडित ) 
यस्माद्‌ हं तमभृत्पुरा स्वपरयोभ त॑ यतो 5त्नान्तरं 
रागह् षपरिग्रहे सति यतो जात॑ं क्रियाकारके: । 
भुञ्जाना च यतो5नुभूतिरखिलं खिन्‍ना क्रियाया: फलं 
तद्विज्ञानधनोघमग्नमधुना किचिन्न किचित्किल ।१४-२७७। 


खण्डान्बय सहित अथ--“किल तत्‌ किश्वित्‌ अखिल क्रियाया' फल अधुना 
तत्‌ विज्ञानधनौधमग्न खिन्ना न किश्वित्‌” [ किल ) निशचयसे [ तत्‌ ] जिसका अवशुग 
कहेंगे ऐसा जो [ किश्ित अखिल क्रियायाः फल ] कुछ एक पर्यायाथिक नयसे मिथ्या- 
दृष्टि जीवके अ्रनादि कालसे लेकर नाना प्रकारकी भोग सामग्रीको भोगते हुए मोह-राग- 
हू परूप अशुद्ध परिशतिके कारणा कर्मका बन्ध अभ्रनादि कालसे होता था सो [ अधुना ] 
सम्यक्त्वकी उत्पत्तिसे लेकर [ तत्‌ विज्ञानधनौधमग्न॑ ] शुद्ध जीवस्वरूपके अनुभवमे 
समाता हुआ [ खिल्ना ] मिट गया सो [ न किश्वित्‌ ] मिटने पर कुछ है ही नही, जो 
था सो रहा। कसा था क्रियाका फल ? “यस्मात्‌ स्वपस्यो. पुरा दवुत अभूत्‌” [यस्मात्‌) 
जिस क्रियाके फलके कारणा [ स्वपरयोः ] यह आात्मस्वरूप यह परस्वरूप ऐसा [ पुरा ] 
अनादि कालसे लेकर [ द्वतं अभूत्‌ ] द्विविधापन हुम्ना । भावार्थ इस प्रकार है कि मोह- 
राग-हैष स्वचेतना परिणति जीवकी ऐसा माना। और क्रियाफलसे क्‍या हुआ ? 
“गत: अत्र अन्तर भूत” [ यता ] जिस क्रियाफलके कारगणा [ अत्र ] बुद्ध जीववस्तुके 
स्वरूपमे [ अन्तर भूत ] अन्तराय हुग्ना । भावार्थ इस प्रकार है कि जीवका स्वरूप तो 
अनन्त चतुष्टयरूप है | अनादिसे लेकर अनन्त काल गया, जीवने अपने स्वरूपको नहीं 
प्राप्त किया, चतुर्गति ससारका दु.ख प्राप्त किया, सो वह भी क्रियाके फलके कारण । 
और क्रियाफलसे क्‍या हुआ ? “यत: रागढ़ पपरियग्र हे सति क्रियाकारकै' जात” [ यतः ] 
जिस क्रियाके फलसे [ रागद्व ष ] अ्रशुद्ध परिरातिरूप [ परिग्रहे ] परिणाम हुमा । ऐसा 
[ सति ) होनेपर [ क्रियाकारकेः जात॑ ] जीब रागादि परिणामोका कर्ता है तथा भोक्ता है 
इत्यादि जितने विकल्प उत्पन्न हुए उतने क्रियाके फलसे उत्पन्न हुए । और क़़्ियाके 
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फलके कारण क्या हुआ ? “यतः अनुभूति: भुज्ञाना” [ यतः ] जिस क्रियाके फलके 
कारण [ अनुभूति! |) आठ कर्मोके उदयका स्वाद [ झुल्लाना] भोगा | भावार्थ इस 
प्रकार है कि आठ ही कर्मोके उदयसे जीव अ्रत्यन्त दुःखी है सो भी क्रिया्के फलके 
कारण ।॥॥१४-२७७॥। 

( उपजाति ) 


स्वशक्तिसंसूचितवस्तुतत्त्वे- 

व्यस्या कृतेयं समयस्य शब्दे: । 
स्वरूपगुप्तस्थ न किचिदस्ति 
कतंव्यमेबामृतच न्द्रस्रे: ॥१५-२७८॥ 


खण्डान्यय सहित अथ--अमृतचन्द्रसूरे: किश्वित्‌ कर्तव्यं न अस्ति एव” 
[ अमृतचन्द्रव॒रेः ] प्रन्थकर्ताका नाम अमृतचन्द्रसूरि है, उनका [ किल्लित्‌ ] नाटक 
समयसारका [ कतंव्यं ] करना [ न अस्ति एव ] नहीं है। भावार्थ इस प्रकार है कि 
नाटक समयसार ग्रन्थकी टीकाका कर्ता अमृतचन्द्र नामक आचार्य प्रगट हैं तथापि 
महान्‌ है, बड़े है, ससारसे विरक्त हैं, इसलिए ग्रन्थ करनेका अभिमान नहीं करते हैं । 
कैसे है भ्रमृतचन्द्रसूरि ? “स्वरूपगुप्तस्य” द्वादशागरूप सूत्र अनादिनिधन है, किसीने 
किया नहीं है ऐसा जानकर अपनेको ग्रन्थका कर्तापना नही माना है जिन्होने ऐसे हैं । 
इस प्रकार क्यो है ? कारण कि “समयस्य इयं व्याख्या शब्दे' कृता” [| समयस्य ] शुद्ध 
जीवस्वरूपकी [ इयं व्याख्या ] नाटक समयसार नामक ग्रन्थरूप व्याख्या [ भ्रब्दंः कृता ] 
वचनात्मक ऐसी शब्दराशिसे की गई है । कंसी है शब्दराशि ? “स्वशक्तिसंसूचित- 
वस्तुतत्त्वे:” [ स्वशक्ति ] शब्दोंमें है अर्थभो सूचित करनेकी शक्ति उससे [ संद्नूचित ] 
प्रकाशमान हुआ है [ वस्तु ] जीवादि पदार्थोका [ तत्तत! ] द्रव्य-गुण पर्यायरूप, उत्पाद- 
व्यय-प्रौव्यरूप अथवा हेय-उपादेयरूप निवुचय जिसके द्वारा ऐसी है शब्दराशि 
॥ १५-२७ ८।। 
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